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PREDOSLOVIE 


Domnul ne-a poruncit să nu facem înaintea oamenilor 
nici rugăciuni, nici milostenie, nici post, nici alte fapte | 
_bune, socotind acest lucru drept o căutare fățarnică a slavei 
deșarte. Tatăl nostru cel din ceruri, care este „într-ascuns... 
şi vede într-ascuns“ (Mt. VI. 1-18), nu binevoiește să 
primească asemenea fapte. Dar nu numai porunca lui 
Dumnezeu ne cere să ascundem voinţa noastră lăuntrică 
de ochii străini, ci. și instinctul duhovnicesc normal, ca un 
„imperativ categoric“ ne interzice să divulgăm taina sufle- 
tului. Rugăciunea de pocăință în faţa Celui Preaînalt este 
locul cel mai intim al duhului nostru. De aici vine dorința 
să ne ascundem ca nimeni să nu ne vadă, nimeni să nu ne 
audă, ca totul să rămână numai între Dumnezeu și suflet. 
Așa mi-am trăit primii zece ani ai pocăinței mele înaintea 
lui Dumnezeu. | 

Pe deasupra, amara mea experiență mi-a arătat de mai 
multe ori că este necesar să ne ferim și de referirile asupra 
noastră, căci altminteri devenim victima duhului slavei 
deșarte sau a mulțumirii de sine. Din cauza acestor mișcări 
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ale duhului nostru avem de suferit părăsirea lui 
Dumnezeu. 

Totuşi, prin conţinutul lor esenţial, ele mi-au descoperit 
situația tragică a milioanelor de oameni, risipiţi pe toată 
fața pământului. Nu este exclusă posibilitatea ca spoveda- 
nia mea, mai bine zis — autobiografia mea duhovnicească, 
să le uşureze măcar unora din ei să. găsească o 
bine-plăcută hotărâre în încercările ce pot veni asupra lor. 
Cele ce s-au petrecut cu mine n-au fost urmarea iniţiativei 
mele, ci Dumnezeu, prin Providența sa, numai de El 
cunoscută, a binevoit să mă cerceteze și să-mi îngăduie a 
mă atinge de Veşnicia Lui. Mâna Lui cea sfântă mă 
arunca fără cruțare în bezne de nedescris. „Acolo“, uimit 
până la groază, am devenit spectatorul unor realităţi, care 
depășeau puterile mele raționale. Despre acestea încerc să 
vorbesc în paginile care urmează. 

Experiențele mele nu erau dintr-odată însușite de 
raţiunea mea. Au trecut zeci de ani până când ele au luat 
în mine forma unei cunoştinţe dogmatice. Înainte de a fi 
cercetat de Dumnezeu, când citeam Evanghelia sau epis- 
tolele Apostolilor, nu reușeam să înțeleg în chip real ce 
fel de realitate ontologică se ascunde sub fiecare cuvânt 
al Sfintei Scripturi. Însăși viaţa mi-a arătat că în afară de 
experienţa vie cu Dumnezeu sau de întâlnirea cu stăpâ- 
niile și cu conducătorii lumii întunericului acestui veac, 
cu duhurile răutăţii de sub cer (Ef. VI, 12), o cunoaștere 
pur intelectuală nu ne conduce spre sensul însuși al 
credinţei noastre: adică la cunoaşterea lui Dumnezeu — 


PREDOSLOVIE 7 


care a creat toate cele ce există — la „cunoașterea“ — ca 
intrare în însuşi actul Veşniciei Sale. „Viaţa veşnică, 
aceasta este ca să te cunoască pe tine, singurul, 
adevăratul Dumnezeu, şi pe lisus Hristos, pe care L-ai 
trimis“ (loan XVII, 3). 

În ceasurile când se atingea de mine lubirea lui 
Dumnezeu, eu „recunoșteam“ într-însa pe Dumnezeu: 
„Dumnezeu este iubire și cel ce rămâne în iubire rămâne 
în Dumnezeu, şi Dumnezeu rămâne în el“ (| loan IV, 16). 
Iar după cercetarea de Sus, citeam Evanghelia cu o înţele- 
gere diferită de cea de până acum: încercam o bucurie 
profundă și o vie recunoaştere, găsind aici confirmarea 
propriei experienţe. Aceste minunate coincidențe între 
cele mai esenţiale momente de cunoaștere a lui Dumnezeu 
şi datele revelaţiei Noului Testament sunt nemăsurat de 
scumpe sufletului meu. Ele au fost un dar ceresc: Însuși 
Dumnezeu se ruga în mine. Dar toate acestea luau forma 
„propriei mele stări“. | 

Eu am fost botezat chiar în primele zile ale apariţiei 
mele în lume. După rânduiala Bisericii noastre, în timpul 
acestei Taine pe toate. membrele trupului meu s-a pus 
„Pecetea darului Duhului Sfânt“: Oare nu această „Pecete“ 
m-a salvat când rătăceam pe căi străine? Nu a fost ea oare 
pricina multor „minunate coincidențe“ ale trăirilor mele în 
duhul Revelaţici evanghelice? 

În cartea de faţă mă voi opri înainte de toate asupra 
descrierii unor experiențe ce mi-a fost dat să le trăiesc. 
Totuşi, paralel cu aceasta, socotesc că e important să 
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amintesc că tot cursul vieţii mele în Dumnezeu m-a adus 
la convingerea că orice abatere a cunoștinței noastre 
intelectuale de la dreapta înțelegere a Revelaţiei se va 
răsfrânge inevitabil asupra manifestărilor duhului nostru 
în viața de toate zilele. Cu alte cuvinte: o viață cu adevărat 
dreaptă este condiţionată de adevăratele concepții despre 
Dumnezeu, despre Sfânta Treime. 

Aşadar, mă predau acum cu încredere oricărui cititor, 
nădăjduind că el va binevoi să mă pomenească în rugă- 
ciunile sale către Tatăl nostru, Carele este în ceruri. 


ADUCEREA-AMINTE DE MOARTE 


| După ce au trecut mai bine de cincizeci de ani, îmi 
este cu neputinţă să restabilesc în memorie firul 
cronologic al întâmplărilor ce au marcat sufletul meu. 
Zborul duhului nostru în spaţiul minții nu-l poţi cuprinde 
cu înţelegerea, cum a spus însuși Domnul în convorbirea 
cu Nicodim: „Vântul suflă unde vrea şi tu auzi vuietul lui, 
dar nu știi de unde vine, nici încotro se duce: astfel este cu 
oricine care e născut din Duhul“ (Ioan III, 8). 

În acest moment gândul meu se oprește la unele din 
acele situaţii greu de suportat şi disperate, dar care, în cele 
din urmă, s-au dovedit a fi pentru mine o prețioasă 
cunoaștere și un izvor de putere în nevoințele mele. Cele 
ce mi s-au întâmplat s-au imprimat în viața mea ca o 
tăietură în piatră şi îmi dau posibilitatea să vorbesc despre 
ce-a făcut cu mine dreapta lui Dumnezeu. 

Încă din tinerețe gândul la veșnicie se alipise de 
sufletul meu. Pe de-o parte, acesta era un lucru firesc ca 
urmare a rugăciunilor din copilărie adresate Dumnezeului 
celui viu către care s-au dus bunicii şi strămoșii mei; pe de 
altă parte, copiii cu care pe atunci mă jucam, cu o naivă 
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seriozitate, se opreau gânditor asupra acestei taine. Pe 
măsură ce creșteam, mă întorceam din ce în ce mai des la 
meditaţiile asupra veşniciei: mai ales în convorbirile cu 
fratele meu mai mic Nicolae (1898-1979). El era mai 
înțelept decât mine și eu am învățat multe de la el. 

Dar când a izbucnit primul război mondial (1914-18), 
problema veşniciei a devenit dominantă în conştiinţa mea. 
Ştirile despre miile de oameni nevinovaţi uciși pe toate 

onturile m-au aşezat aproape de priveliștea tragediei 
umane. Îmi era imposibil să mă împac cu gândul că 
multe vieți tinere se întrerup în mod violent și, pe deasu- 
pra, cu o cruzime nebună; mă puteam pomeni chiar eu în 
rândurile lor. Misiunea mea ar fi fost atunci să ucid 
oameni necunoscuţi, care la rândul lor ar fi căutat să 
termine cât mai repede cu mine. Şi dacă cu voia conducă- 
torilor răi se întâmplă asemenea Tucruri, atunci care este 
sensul apariţiei noastre în această lume? Şi eu... de ce 
m-am născut? Oare nu începusem să capăt conştiinţă de 
om? Înlăuntrul meu se aprinsese focul idealurilor înalte, 
focul căutării desăvârșirii propriei tinereţi, elanul spre 
lumina cunoștințelor care pe toate le cuprinde. Și acum, 
toate acestea să le abandonezi? Și în ce fel? Pentru cine 
şi pentru ce? În numele căror valori? 

Eu știam din rugăciunile mele de copil că generaţiile 
care ne-au precedat au plecat în nădejdea lui Dumnezeu; 
dar în acele zile nu mai aveam credința de copil. Oare sunt 
eu veșnic ca orice alt om sau vom cobori toţi în întune- 
ricul nefiinţei? Această întrebare țâșnită dintr-o minte care 
altă dată contempla liniştită, devenise, asemenea unei mase 
încă amorfe de metal incandescent. În adâncul inimii îşi 
făcea loc un simțământ ciudat — zădărnicia tuturor agoni- 
selilor pe pământ. Era ceva cu totul nou în inima mea, 
care nu mai semăna cu nimic altceva. 

În cele din afară, eu totuși eram liniștit; adesea chiar 
râdeam cu inima deschisă; trăiam așa cum trăiește toată 
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lumea. Și totuşi, în tăcere, ceva se împlinea în inima 
mea; mintea, abătându-mi-se de la toate, își concentra 
întreaga sa atenţie către înăuntru. Peste necupeinsele 
întinderi ale țării “mele trecea un plug uriaș, care scotea 
rădăcinile trecutului. Toată lumea era în stare de alertă, 
peste tot mocnea o încordare, care depășea puterile 
omeneşti. Mai mult decât atât: în toată lumea se 
produceau evenimente care marcau începutul unei ere 
noi în istoria omenirii, dar duhul meu nu se oprea asupra 
lor. Multe se prăbuşeau î în jurul meu, dar prăbuşirea mea 
lăuntrică era mult mai intensă, ca să nu spun mai 
importantă pentru mine. 

Cum astfel? În acele zile, eu nu eram capabil de o 
gândire logică. Gândurile se năşteau înăuntru, din starea 
duhului meu: „Dacă eu mor în mod real, adică dacă mă 
scufund în neant, atunci şi toți ceilalți oameni, semenii 
mei, dispar de asemenea “fără urmă. Aşadar, toate sunt 
deşertăciune; adevărata viaţă nu ne este dată. Tbate eveni- 
mentele mondiale nu sunt mai mult decât o bătaie de j Joc 
sinistră asupra omului“. 

Suferințele sufletului meu erau provocate de catastrofe 
exterioare şi cu, firește, identificam aceste catastrofe cu 
soarta mea personală: “moartea mea capătă caracterul dispa- 
riţiei tuturor celor ce le cunoșteam și de care eram legat în 
viața mea cea de toate zilele. Și aceasta era independent 
de război. Moartea mea, oricum inevitabilă, nu era doar a 
mea, ceva infinit 'mic mai puţin: „unul mai puţin“! Nu, în 
mine, cu mine moare tot ce a fost prins de cunoștința mea: 
oamenii apropiaţi, suferința și dragostea lor, tot progresul 
istoric, întregul pământ, şi soarele, ȘI stelele, și spațiul 
necuprins; și chiar însuși Creatorul lumii, ȘI Acela moare 
în mine. Întreaga Fiinţă, în general, se scufundă. în întu- 
nericul uitării. Aşa concepeam atunci moartea. Duhul care 
mă stăpânea mă despărţea de pământ şi eram aruncat 
într-o zonă obscură, unde “timpul nu exista. 
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Veșnica uitare, ca o stingere a luminii conștiinței, îmi 
dădea - groază. Această stare mă zdrobea, mă domina 
împotriva voinței mele. Ceea ce se petrecea în jurul meu 
îmi amintea în mod obsedant de sfârșitul inevitabil al 
istoriei universale. Viziunea beznei devenea fără încetare 
prezentă şi numai din când în când îmi dădea o oarecare 
odihnă. Aducerea-aminte de moarte atinse o asemenea 
intensitate, încât lume, toată lumea noastră îmi apărea 
asemenea unui miraj, gata oricând să dispară în veșnicele 
abisuri ale neființei. 

Realitatea efectivă a unei alte rânduieli, nepământești, 
neînțelese, mă domina, în pofida încercărilor mele de a 
mă sustrage ei. Îmi aduc aminte perfect: în viața de toate 
zilele eram ca toți ceilalți oameni, dar erau momente 
când nu-mi mai simţeam pământul sub picioare. Cu ochii 
mei vedeam ca de obicei, în timp ce în duh eram purtat 
deasupra prăpastiei fără "fund. La această apariție mai 
târziu s-a adăugat alta: în fața mea, în gândul meu, se 
ivise o barieră, pe care o resimțeam ca pe un perete de 
plumb. Nici o rază de lumină spirituală, ca și peretele 
care nu era material, nu pătrundea în inima mea. Multă 
vreme m-am simţit zdrobit de această opacitate care se 
ridica în fața mea. 

Independent de toate cele exterioare: războaie, boli, 
precum şi. alte nenorociri, pentru mine era un chin de 
nesuportat să recunosc că sunt condamnat la moarte mai 
devreme sau mai târziu. Şi iată, fără să; reflectez la ceva 
anume, dintr-o dată mi-a intrat în inimă acest gând: dacă 
omul este în stare să sufere atât de profund, înseamnă că el 
este măreț prin natura sa. Faptul că, odată cu moartea lui, 
moare toată lumea și chiar Dumnezeu, nu este posibil 
decât dacă omul însuşi apare, într-un sens oarecare, ca 
centrul întregului univers. Și în ochii lui Dumnezeu, 
desigur, el este mai de preţ "decât toate celelalte lucruri 
create. 
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Domnul ştie câtă recunoştinţă am pentru că nu m-a 
cruțat „Şi nu m-a lepădat, toate făcând, până când m-a 
înă țat“ să văd Împărăția, măcar numai „în parte“ 
(începutul canonului Liturgic al Sf. Ioan Gură de Aur și 
I Cor XIII, 12). 0, grozăvii ale acestui timp binecuvântat! 
Nimeni nu este în stare să meargă de bunăvoie în calea 
acestor încercări. 

Îmi vine în minte acum acel cosmonaut, care trimitea 
disperate apeluri către pământ din spaţiu ca să-l scape de 
moarte; radioul capta gemetele, dar nimeni n-a avut 
mijloacele necesare ca să-i vină în ajutor. Mă gândesc dacă, 
până la un anumit punct, să fac o paralelă între ceea ce 
a trăit bietul cosmonaut şi ceea ce am încercat eu în 
momentele prăbuşirii mele în bezna întunericului. Cu toate 
“acestea duhul meu se îndrepta nu spre pământ, ci spre 
Acela, pe Care eu încă nu-l cunoşteam, dar de a Cărui 
Existenţă nu aveam nici o îndoială. Eu nu-l cunoşteam, 
dar E era, nu ştiu cum, cu Mine, având în stăpânire pe 
deplin toate mijloacele pentru mântuirea mea. Cel ce 
pătrunde cu Fiinţa Lui toate, se ascundea de mine. Am 
văzut moartea nu "după trup, nici în formele ei pământești, 
Ci în veșnicie. 

Astfel, „Sub semnul unui minus“ se deschidea în mine 
„Fiinţa cea mai profundă. Lumea materială își pierdea 
consistenţa, iar timpul — dimensiunea, Eu mă chinuiam, 
neînțelegând ce se întâmplă cu mine. În acea vreme încă 
nu aveam nici o idee despre învățătura Părinților Bisericii, 
despre experienţele lor. Ros de această problemă funda- 
mentală, m-am îndreptat cu entuziasm către filosofiile 
mistice ce veneau din Răsăritul necreştin. În nebunia mea 
mă gândeam că voi găsi în ele i ieşirea din groapa în care 
mă scufundam. Din cauza aceasta am pierdut mult din 
timpul meu prețios. Mulţi ani în șir, mai târziu, am suferit 
nu numai o dată, retragerea darului de la mine din cauza 
gândurilor pline de slavă deşartă. Uneori mă gândeam: 
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„Este un rău cu mult mai mare decât ignoranţa în cele 
duhovniceşti“. 

Dar în cazul meu, tocmai lipsa de informare a făcut 
posibilă pentru mine revărsarea darului Dumnezeului meu 
care, timp de ani de zile, a revărsat din belșug asupra mea 
darul aducerii-aminte de moarte, pe care Sfinții Părinţi îl 
preţuiesc atât de mult. 

În acea perioadă din viața mea, deloc simplă. şi nici 
uşoară, am fost ispitit nu numai o dată de gânduri î îngrozi- 
toare: porniri de mânie împotriva Creatorului meu. Torturat 
de cele ce mi se întâmplau, fără să le înțeleg, intram în 
conflict cu Dumnezeu. Mă gândeam la El ca la un 
stăpânitor vrăjmaș: „Cine cu puterea lui vrăjmașă m-a 
chemat din neființă?“ (PUȘKIN). Toţi oamenii au onto- 
logic aceeaşi rădăcină şi de aceea eu atribuiam stările 

„mele personale tuturor celor care sufereau ca mine. 

Mintea mea îngustă „se răzvrătea“ în numele tuturor 
celor batjocoriţi de darul nedorit al vieții de aici şi-mi 
părea rău că n-am la mine o astfel de sabie cu care să pot 
spinteca în două „blestematul pământ“ (Fac. III, 17, 18) ŞI 
prin aceasta să pun capăt odioasei absurdităţi.. mi 
veneau în minte și alte multe idei idioate, dar aceste două 
îmi pare că erau cele mai extremiste. 

Din fericire, acest soi de nenorocire n-a pătruns nici- 
odată în adâncul inimii mele: acolo locul era deja ocupat. 

Nu pot să-mi dau seama cum, dar dincolo de paro- 
xismele disperării mele, undeva în inima mea rămânea 
speranța: Atotputernicul nu poate fi altfel decât bun. Dacă 
n-ar fi așa, atunci de unde mi-a venit ideea unei Fiinţe 
Bune? Şi auzul meu lăuntric s-a concentrat asupra acestui 
punct insesizabil şi totodată real. 

Niciodată nu voi putea întrupa în cuvinte bogăţia 
specifică a acelor zile, când Domnul, fără să ia în seamă 
protestele mele, m-a Tuat în puternicele Sale mâini şi cu 
mânie m-a aruncat în nemărginirea lumii creată de El. Ce 
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să spun? Într-un mod aspru, El mi-a deschis orizonturile 
unei alte Realităţi. Peripeţiile mele pline de suferință au 
fost adevărate „treceri prin "vămile chinurilor“ 

Războiul cu Germania se apropia de sfârșitul său dezas- 
truos pentru Rusia. Cu câteva luni înainte de toate acestea, 
s-a declanșat deja alt război, civil, în multe privințe mult 
mai greu “decât cel dintre popoare. Viziunea existenţei 
tragice a omenirii nu ştiu cum creștea împreună cu sufletul 
meu şi aducerea- aminte de moarte nu mă părăsea oriunde 
m-aș fi dus. Eram despicat în două într-un chip straniu: 
duhul meu trăia în acea tainică sferă pe care nu reuşesc s-o 
exprim prin cuvinte, pe câtă vreme judecata şi starea mea 
sufletească parcă trăiau potrivit cu obiceiurile lor de toate 
zilele, adică asemenea tuturor celorlalți oameni. 

Mă grăbeam să trăiesc. Mă temeam că-mi pierd fiece 
- oră, năzuiam să dobândesc un maximum de cunoștințe nu 
numai în domeniul artei mele, ci în general; “munceam 
mult ca pictor în atelierul meu, larg ș şi liniștit. Am efectuat 
un şir întreg de călătorii în Rusia ŞI apoi în Europa. Am 
trăit mai multe luni în Italia şi Germania. Apoi am stat 
mai mult în Franţa. Mă întâlneam cu multe persoane, în 
primul rând cu persoane din domeniul artei. Dar n-am 
spus nimănui niciodată nici un cuvânt privitor la viața mea 
„paralelă“ în duh: nimic din lăuntrul meu nu mă îndemna 
spre o asemenea dezvăluire sinceră. Ceea ce se săvârşea în 
mine izvora dintr-un oarecare principiu, mai presus de 
mine, independent de voinţa mea, nu din iniţiativa mea. 
Eu nu înțelegeam cele ce se petreceau cu mine, şi totuşi 
cele izvorâte din mine erau sfinte. 

Frumuseţea lumii văzute, unită cu minunea apariţiei 
viziunii însăşi, mă fascina. Dar dincolo de realitatea 
văzută năzuiam în munca mea artistică s-o sesisez pe cca 
nevăzută, cea în afară de vreme, care îmi dădea momente 
de plăcere fină. Totuşi, la un moment dat, intensifi- 
cându-mi-se aducerea-aminte de moarte am intrat într-un 


16 MISTICA VEDERII LUI DUMNEZEU 


conflict radical cu pasiunea mea de pictor. Contestarea 
reciprocă n-a fost nici scurtă, nici ușoară. 

Eram asemenea unui câmp de bătaie, pe două planuri: 
pe de o parte darul aducerii-aminte de moarte nu se pleca 
până la pământ, ci mă chema spre sferele înalte; pe de-altă 
parte, arta îşi închipuia că este o îndeletnicire înaltă, care 
transcede planul pământesc, oferind posibilitatea ca în cele 
mai reuşite lucrări să se atingă veșnicia. Zadarnice fură 
aceste sforțări. Inegalitatea era prea vizibilă şi, în cele din 
urmă, a biruit rugăciunea. Mă simțeam imobilizat între 
forma de existență vremelnică și veșnicie. Cea din urmă, 
întoarsă spre mine cu latura „negativă“, moartea, le învăluia 
pe toate. 

E cu neputinţă să înşir aici toate formele în care stin- 
gerea oricărei vieți contemplată. de mine își făcea apariția 
înlăuntrul duhului meu. Îmi amintesc cu claritate unul din 
episoadele cele mai caracteristice pentru acele zile. Citesc, 
șezând la masă; la un moment dat îmi sprijin capul cu 
mâna ȘI, deodată, simt o țeastă în mâna mea, pe care o 
contemplu cu gândul. 

În ce priveşte partea mea fizică eram încă tânăr Și 
sănătos. Fără să înţeleg natura celor ce se petrec cu mine, 
încercam să scap de trăirile care îmi întrerupeau mersul 
paşnic al muncii mele. Eu îmi ziceam liniștit: „În fața mea 
se află o viață întreagă; poate patruzeci sau chiar mai mulți 
ani plini de” energie...“ Și ce credeţi? Pe neașteptate îmi 
vine un răspuns la care nu m-am gândit: „Chiar dacă vor 
fi și o mie de ani... dar după asta ce va fi?“ Şi mia de ani 
în "conștiința mea se termina înainte chiar de a-mi fi 

formulat gândul. 

Tot ce aparținea putreziciunii își pierdea prețul în fața 
mea. Când mă uitam la oameni, înainte de orice gând î îi 
vedeam sub stăpânirea morţii, îi vedeam murind și inima 
mi se umplea de compătimire. Eu nu doream nici slavă de 
la acești „morţi“, nici putere asupra lor; nu aşteptam să mă 
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iubească. Dispreţuiam bogăția materială şi nu prea 
prețuiam pe cea intelectuală, căci nu-mi dăduse răspuns la 
cele ce căutam. Dacă mi s-ar fi oferit un secol de viață 
fericită, n-aș fi primit această ofertă. Duhul meu avea 
nevoie de veşnicie, şi veşnicia, cum am înţeles mai târziu, 
stătea în fața mea, renăscându-se în mod activ. Eram orb, 
fără rațiune. Ea, veşnicia, bătea la uşa sufletului meu, în 
care mă închisesem fiindu-mi frică de mine însumi, dar 
n-o ştiam (Apoc. III, 18-20). 

! sufeream! dar nu găseam nicăieri o ieşire, în afară 
de rugăciunea care se renăscuse în mine, rugăciune către 
cel pe Care încă nu-L cunoşteam, sau mai bine zis către 
Cel pe care-L uitasem! rugăciune înflăcărată m-a 
cuprins în cele mai dinlăuntru ale mele și în decurs de mai 
mulți ani nu m-a mai părăsit nici aievea, nici în somn. 
Chinul meu a fost de lungă durată. Ajunsesem până la 
epuizarea tuturor părerilor mele. Atunci, cu totul pe 
neașteptate, ceva ca un ac mi-a străbătut grosimea 
peretului de plumb, şi prin canalul de subţirimea unui fir 
de păr a pătruns o rază de Lumină. 

Omul bolnav de obicei nu ştie de ce boală suferă și îi 
spune medicului simțămintele sale subiective, așteptând să 
afle de la el un diagnostic obiectiv. La fel şi eu îmi expun 
pur şi simplu istoria „subiectivă“ a experienţei trăite de 
mine. 

La Părinţii Bisericii: am găsit învăţătura privitoare la 
această formă a harului. Aducerea-aminte de moarte este 
o stare deosebită a duhului nostru, care nu seamănă deloc 
cu toate cunoştinţele pe care ni le-am însușit, în care 
descoperim că într-o zi sau alta vom muri. Această 
minunată aducere-aminte scoate duhul nostru din atracţia 
celor pământeşti. Fiind o putere ce coboară de sus, ea ne 
așază mai presus de patimile pământești, ne eliberează de 
sub stăpânirea poftelor şi ataşamentelor vremelnice şi, 
prin acestea, ne face în chip firesc să trăim o viață sfântă. 
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Chiar într-o formă negativă, ea ne strânge totuși la pieptul 
Celui Veșnic. 

Aducerea-aminte de moarte ne dă experiența nepăti- 
mirii, a victoriei asupra pasiunilor; încă nu pe cea 
pozitivă care apare ca o deplină posedare a iubirii lui 
Dumnezeu. Ea nu are, totuşi, un caracter pur negativ, 
adică ceva opus iubirii. Ea întrerupe acțiunea patimilor 
şi, prin aceasta, pune începutul unei: schimbări funda- 
mentale în toată activitatea vieţii noastre, schimbând și 
felul de percepere a tuturor lucrurilor. Faptul că ea ne 
face să retrăim moartea noastră ca pe un sfârşit al 
întregului univers, confirmă Revelația care ne spune că 
omul este după chipul lui Dumnezeu şi, ca atare, el este 
capabil să-L primească în sine și “pe Dumnezeu și 
cosmosul creat. Acesta este începutul concretizării în noi 
a principiului personal. Această experienţă pregăteşte 
duhul nostru spre o mai reală primire a Revelaţiei 
creştine și spre acea teologie la baza căreia se află 
experienţa unei alte existenţe. 

Când, prin puterea aducerii-aminte de moarte, toată 
fiinţa mea a fost mutată în planul veșniciei, atunci, în mod 
natural, a venit sfârşitul distracției mele copilăreşti, pasiu- 
nea mea pentru arta care mă stăpânea ca pe un rob. 
Strâmtă şi plină de necazuri este calea credinței noastre: 
tot trupu vieţii noastre se acopere de răni la toate nive- 
-lurile; uneori durerea atinge asemenea intensitate încât 
mintea suferindă este redusă la tăcere şi intră într-o stare 
situată în afara vremii. Revenind din această contemplare 
existenţiălă, descoperim deja în străfundurile inimii noas- 
tre gânduri” gata alcătuite, nu de noi inventate; în acele 
gânduri se cuprind anticipările revelaţiilor ce vor urma să 
vină de la Dumnezeu. Acest dar al harului nu poate fi 
descris cu cuvintele noastre de toate zilele... Experienţa 
ne dovedeşte că el nu se poate dobândi altfel decât 
printr-un îndelungat proces de lepădare de sine totală. 
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Atunci, peste toate aşteptările, vine Lumina Necreată, care 
vindecă toate rănile. 

În strălucirea acestei Lumini, calea „îngustă“ pe care 
am străbătut-o ne apare asemenea chenozei lui Hristos 
(Filip. 2.7), prin care şi nouă ni se dăruiește înfierea față 
de Dumnezeu-Tatăl. 

În măsura în care ni se descoperă Fiinţa Absolută, noi 
simțim din ce în ce mai puternic nimicnicia şi necurăţia 
noastră. Această viziune este groaznică. Totuşi regret că, 
în ultimele zile ale bătrânețelor mele, puterea stării 
binecuvântate s-a micşorat în mine. 

Domnul mi-a dat să trăiesc în valurile milostivirii Sale, 
dar eu nu pricepeam nimic; la El toate sunt altfel. Dar El 
nu m-a lăsat în întuneric până la sfârşit: El m-a condus la 
picioarele Fericitului Siluan şi am văzut atunci că toată 
experiența mea premergătoare m-a pregătit să înțeleg 
învăţătura lui. 

Fie numele Domnului binecuvântat în vecii vecilor! 


II 
DESPRE FRICA DE DUMNEZEU 


Frica de Dumnezeu este urmarea unei iluminări 
duhovnicești. Natura acestei iluminări nu poate fi 
explicată de psihologie. Această frică nu are nimic 
comun cu teama animalelor. Există multe trepte şi forme 
ale ei, dar noi ne vom opri mai întâi asupra uneia din ele, 
care în chip deosebit acționează pentru mântuirea noas- 
tră: „groaza“ de a ne afla nevrednici de Dumnezeu, care 
ni s-a descoperit în Lumina ncapusă. Cei ce sunt 
însemnați de această sfântă frică se eliberează de orice 
altă teamă pământească. Părinţii noștri, neînfricaţi 
slujitori ai Duhului, se îndepărtau î în pustietăţi ȘI trăiau 
cu fiarele sălbatice, în condiţii aspre, într-o sărăcie totală, 
care întrece închipuirile oamenilor contemporani. Și asta, 
pentru a putea să fie liberi să plângă, conștienți fiind cât 
de departe sunt de Dumnezeul cel iubit. “Nu este poate 
dat oricui a înțelege pentru ce bărbaţii duhovnicești, care 
au disprețuit toate cele din lumea aceasta, plâng tot atât 
de mult, dacă nu chiar mai mult decât mamele deasupra 
mormintelor fiilor lor atât de scumpi inimilor lor. Acești 
sihaștri plâng când contemplă în lăuntrul lor bezna 
întunecoasă; când văd rădăcinele adânci ale „cunoașterii 
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răului“, pe care ru le pot smulge cu propria lor putere. 
Pentru cei ce nu cunosc această stare a duhului, toate 
acestea vor rămâne pentru totdeauna de neînțeles. Taina 
aceasta se ascunde din fața ochilor străini, nu pentru că 
Dumnezeu 'caută la fața omului, ci pentru că harul acesta 
se încredințează numai acelora care ei înșiși se 
încredințează lui Dumnezeu — Hristos. Și acest har este, 
de asemenea, darul iubirii lui Dumnezeu, fără de care 
lacrimile nu vor curge. 

Din iubirea dumnezeiască se naște sfânta îndrăzneală. 
Astfel micul grup al Apostolilor, care mai înainte erau 
fricoşi, după ce s-a coborât asupra lor Duhul Sfânt, plini 
de bărbăţie au pornit la lupta duhovnicească cu toată 
cealaltă lume. Aproape toți au primit sfârșit de mucenic. 
Minunate sunt cuvintele spuse .de Apostolul Andrei 
Ighemonului din Patra, care îl ameninţa cu răstignirea: 
„Dacă mi-ar fi fost frică de cruce, n-aş i] propovăduit-o“. 
El însuşi a fost răstignit şi, atârnând pe cruce, proslăvea 
răstignirea Stăpânului Hristos. : 

Darurile Duhului Sfânt sunt neprețuite. Orice dar 
adevărat nu este altceva decât o flacără de iubire. Dar: 
pentru lărgirea inimii noastre până la capacitatea de a 
cuprinde iubirea lui Hristos în apariţiile ei luminoase, e 
necesar ca noi toți, fără excepție, să trecem prin multe 
încercări. Cei care trăiesc într-o lenevire trupească se 
atrofiază în cele duhovniceşti și trăiesc închiși în fața 
iubirii divine universale a lui Hristos. Asemenea oameni 
trăiesc și mor fără ca duhul să-i poată înălța la ceruri. Între 
darurile de Sus și nevoinţele ascetice există o oarecare 
măsură comună: toţi cei ce merg pe calea poruncilor lui 
Hristos, urmărindu-l îndeaproape, sunt renăscuţi, unii mai 
mult, alții mai puţin, în raport cu zelul depus. Prin împreuna- 
răstignire cu Dumnezeu-Cuvântul întrupat coboară asupra 
credinciosului harul divin, care îl aseamănă pe om cu 
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Dumnezeu. Acest mare dar de asemenea include în sine 
„teologia“ de viață purtătoare, printr-o reală petrecere în 
Lumina iubirii. 

Darul pocăinţei se dă celor care primesc cu deplină 
credință cuvântul lui Hristos care spune că dacă nu vom 
crede în EI, în Dumnezeirea Lui şi în absolutul adevăr al 
tuturor celor ce ni s-au poruncit de către EI, atunci păcatul 
nu se va descoperi pentru noi în adâncimea lui ontologică 
ŞI „Vom muri în păcatele noastre“ (loan X VIII 
21 şi 24) 

Noţiunea de păcat se arată doar acolo unde raporturile 
dintre Dumnezeul Absolut şi omul-creatură capătă un 
caracter -pur personal. Altminteri, rămâne numai o repre- 
zentare intelectuală despre o treaptă sau alta de 
desăvârșire a formei de existență. Păcatul întotdeauna este 
o crimă împotriva iubirii Tatălui ceresc. El apare ca o 
îndepărtare a noastră de Dumnezeu și ca o înclinare a 
noastră spre patimile noastre. Pocăința este legată 
întotdeauna de o rezistență a noastră față de tenebrele 
păcatului. Nu numai în creştinism se duce o luptă cu 
patimile; şi în umanism se observă deasemenea 
preocuparea de a elimina unele vicii; dar, întrucât lipsește 
cunoștința privitoare la profunzimea păcatului şi, în 
măsura în care orgoliul, această rădăcină rea, rămâne 
nebiruită, tensiunea tragismului istoriei nu încetează să 
crească. 

Sfinţii Părinți spun că numai smerenia poate salva 
omul și că doar mândria singură ajunge să-l poată arunca 
în întunericul iadului. lar biruința asupra întregului 
complex al patimilor înseamnă redobândirea unui mod de 
a fi,asemenea lui Dumnezeu. Toate patimile sunt neapărat 
îmbrăcate într-o formă oarecare, vizuală sau gândită a 
imaginaţiei. În rugăciunea fierbinte de pocăință, duhul 
creștinului se disociază de reprezentările lucrurilor văzute 
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sau de concepțiile raţionale. Dezbrăcarea minţii de toate 
formele vizibile şi gândite se practică și în alte culturi 
ascetice. Totuși, în „întunecimile lepădărilor“ sufletul nu 
va întâlni pe Dumnezeul cel viu, dacă rugăciunea va fi 
săvârșită fără cuvenita conștiință a păcatului şi fără o 
sinceră căință. Se poate totuşi încerca un oarecare 
sentiment de repaus din mersul caleidoscopic al vieții de 
toate zilele. 

În marea sa întristare de a-L fi pierdut pe Dumnezeu, 
sufletul în mod spontan se dezbracă de imaginile mate- 
riale şi gândite; atunci mintea — duhul se apropie de hota- 
rul de unde poate apărea Lumina. Dar această graniță 
poate rămâne netrecută, dacă mintea se va întoarce asupra 
ei. Nu sunt excluse cazurile când în timpul întoarcerii 
minţii asupra ei, intelectul să se vadă asemenea luminii. 
Important este să știm că această lumină este proprie 
minţii noastre, întrucât ea este creată după chipul lui 
Dumnezeu, care ni s-a descoperit ca o Lumină în care nu 
se află nici o întunecime ( loan 1 5). Așa se săvârşeşte 
trecerea spre o altă formă de gândire, spre un alt fel de 
înţelegere, superioară celei empirice din domeniul cunoaș- 
terii științifice. 

În elanul pocăinței depășind tot ce este trecător, duhul 
nostru vede de undeva de sus relativitatea Şi cauzalitatea 
tuturor informaţiilor noastre practice. Şi iarăși, Şi iarăși: 
Dumnezeu este cu adevărat trăit ori ca un foc curăţitor ori . 
ca o lumină strălucitoare. 

„Începutul înțelepciunii este frica de Dumnezeu“ (Ps. 
110, 10). Această frică coboară asupra noastră de Sus. Ea, 
este un simțământ duhovnicesc, mai întâi frica de Dumne- 
zeu și apoi “de noi înșine. Noi trăim în starea de frică în 
virtutea prezenţei vii a unui Dumnezeu Viu, conștienți fiind 
de necurăţia noastră. Această frică ne așază înaintea Feţei 
lui Dumnezeu, ca să fim judecaţi de EL; noi însă am căzut 
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atât de jos, încât durerea noastră pentru noi înşine devine o 
profundă suferință, mult mai grea decât chinul de a ne 
vedea în spaima necunoștinţei, în paralizia insensibilității, 
în robia patimilor. Această frică este o trezire din somnul 
de veacuri al păcatului. Dar ea ne aduce lumina înțe- 
legerii: pe de o parte, devenim conştienţi de starea noastră 
de pierzare, iar pe de altă parte, simțim sfințenia lui 
Dumnezeu. Uimitoare este natura acestei fericite frici: fără 
acțiunea ei curăţitoare, desigur nu ni se va deschide calea 
spre o desăvârşită iubire a lui Dumnezeu. Frica aceasta 
este nu numai începutul înțelepciunii, ci şi al iubirii. Frica 
ne cutremură, făcându-ne să ne vedem pe noi înșine aşa 
cum suntem şi ne leagă de Dumnezeu printr-o dorință 
irezistibilă de a fi cu El. Frica însoțește uimirea în faţa lui 
Dumnezeu, care ni se descoperă. A se recunoaște nevred- 
nic înaintea unui asemenea Dumnezeu, iată în ce constă 
spaima noastră. Frica de a fi veşnic în acel întuneric al 
iadului, a cărui esență o zărim datorită Luminii necreate, 
încă invizibilă pentru noi, dar care ne dă totuși putinţa s-o 
„vedem“, ne provoacă o chinuitoare sete de a ne rupe din 
braţele asupritoare ale căderii noastre, de a intra în sfera 
Luminii neînserate, și de a merge spre Dumnezeul iubirii 
sfinte. Numai prin credința în Dumnezeu-Hristos primim 
criteriul autentic privitor la realitatea lumilor create și 
necreate. Dar pentru aceasta este necesar să construim 
toată ființa noastră, și cea vremelnică și cea veșnică, pe 
neclintita piatră a poruncilor lui Hristos. Foarte mulţi 
merg la biserică ca să se roage, dar nu sunt deloc mulţi 
care află „calea îngustă care duce la biserica cea nefăcută- 
de-mână în ceruri“ (Mt. VII, 14). 

La începutul pocăinţei noastre, parcă nu vedem nimic, 
în afară de iadul nostru lăuntric, dar în mod ciudat, 
Lumina nevăzută încă de noi pătrunde deja înăuntru ca: o 
simţire vie a prezenţei lui Dumnezeu. Dacă noi ne vom 
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ține, puternic, cu amândouă mâinile de marginea veş- 
mântului lui Iisus Hristos, atunci minunea creşterii noas- 
tre în Dumnezeu se va intensifica mereu și va începe să 
ni se descopere minunatul chip al lui lisus şi vom Con- 
templa în EL proiectul, după care. noi, oamenii, am fost 
zămisliţi înainte de facerea lumii. Pentru ca să nu se 
mândrească inima omului din cauza bogăției darului, i se 
dă de către Providenţă să meargă pe urcuşul abrupt spre 
această cunoştinţă care obosește și mintea, şi sufletul, 
trupul. Din timp în timp, Dumnezeu î își retrage mâna i 
la nevoitor și atunci duhul străin găseşte o ocazie să 
clatine inima și gândul nostru. De aceea nu ne simțim 
niciodată într-o siguranță desăvârșită şi chiar în timpul 
marilor revărsări de milă din partea iubitului Dumnezeu 
nu ne _înălțăm-. lată şi Apostolul Pavel spune acelaşi 
lucru în epistola lui către Corinteni: „Şi pentru ca să nu 
mă trufesc cu măreţia acestor descoperiri, datu-mi-s-a 
mie un ghimpe în carne, un înger al Satanei, ca să mă 
bată peste obraz şi să nu mă trufesc“ (II Cor. 12, 7). Aşa 
a fost la începutul creştinismului şi așa va fi până la 
sfârşitul Istoriei. Darurile lui Dumnezeu sunt de 
nedescris. Și cum ar putea omul să nu se mândrească în 
faţa fraților săi? Desigur, prin conlucrarea cu aceeași 
putere dumnezeiască se poate înfăptui aceasta, pentru că 
însuși Dumnezeu este Smerenie. 


III 


DESPRE POCĂINŢĂ 


1. dicta ia fundamental 


Tată nostru „locuiește în n lumina neapropiatăr“ ( Tim. 
VI,.16). EI petrece neschimbat într-o mare taină pentru noi, 
chiar și atunci când suntem plini de prezenţa Lui. Omul, 
creat după asemănarea Celui preaînalt, este, el însuși, o 
taină ascunsă. Deci față de el, nu trebuie niciodată să se 
micşoreze dorinţa de a-l cunoaște din ce în ce mai pro- 
fund, de a-i percepe mai bine măreţia chemării sale înainte 
de „întocmirea lumii“ (oan XVII, 24). 


Dumnezeu este Fiinţa Absolută, Principiul tuturor 
principiilor. El ni s-a revelat ca „EU SUNT“, ca — Ipostas, 
ca — Persoană. Acum noi îl cunoșteam prin Fiul, Cel de o 
ființă cu Tatăl, Care ni s-a arătat nouă: „Pe Dumnezeu 
nimeni nu L-a văzut vreodată; Fiul Unul-Născut, care este 
în sânul Tatălui, acela a spus despre EI“ (loan I, 18). Noi 
îl cunoaștem, de asemenea, pe Tatăl și prin Duhul Sfânt: 
„Dar Mângâietorul, Duhul Sfânt, pe care-l va trimite Tatăl 
întru numele Meu, acela vă va învăţa pe voi toate“ (loan 
XIV, 26). Și această cunoștință vie ne-a eliberat de toate 
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absurdităţile zborului intelectual spre un Absolut Supra- 
Personal, spre Ființa Pură, care transcende tot ce există, 
spre Ne- Fiinţă. 

Cel ce este fără de început cu Tatăl și cu Duhul — 
Logosul întrupat — şi-a început misiunea cu o_ chemare. 

către cei căzuți: „Pocăiţi-vă, căci s-a apropiat Împărăția 

cerurilor“ (Mt. “TII, 2). El ni L-a făcut cunoscut și pe Tatăl 
şi pe Duhul Sfânt. Și la rândul lor, aceștia doi atărturigese 
despre Dânsul. Iar el ne-a arătat ŞI. calea cea mai bună 
cea mai sigură, care duce la Tatăl. Ajuns la sfârşitul Medi 
mele aş vrea să cânt un imn vrednic de a preamări darul 
pocăinței... Mă voi folosi pentru aceasta de cuvintele 
inspirate ale psâlmistului din vechime: | 

„Dumnezeul meu, Dumnezeul meu, măreţe şi minunate 
sunt lucrurile Tale! 

„ Tu ești Sfânt şi locuiești în Lumina neapropiată. 

„În Tine au nădăjduit părinții noștri şi Tu i-ai eliberat. 

„ Către Tine au strigat şi Tu i-ai mântuit. 

„Dar eu sunt un vierme şi nu un om, 

„De ocară în fața oamenilor și disprețuit de popor. 

»» Tu eşti cel ce m-ai scos din sânul maicii mele, 

„„ Din pântecele maicii mele, Tu ești Dumnezeul meu. 

„Nu te depărta de la mine și eu voi binevesti Numele 
Tău fraţilor mei: 

„Cei ce vă temeţi de Domnul, lăudaţi-l pe EI! 

„Că n-a defăimat smerenia mea, nici n-a lepădat ruga 
mea. 

„Eu L-am căutat și El nu şi-a întors fața Lui de la 
mine. | 

„Și acum eu îl Voi lăuda în adunare mare (Ps.XXI, 3-6, 
11, 24, 27-29; Tim.6, 16) 

„Nu ştiu fie în trup ori în afară de trup (IICor.XII, 2). 
Așa se întâmplă cu cel ce se căieşte fierbinte. Inima 
înfrântă și smerită a omului este cuprinsă de o sete arză- 
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toare de Dumnezeu care mântuieşte ŞI- 9) atrage cu în- 
” treaga lui fiinţă. Şi nici el însuși nu ştie când şi cum s-a 
întâmplat cu el schimbarea, dar uită lumea materială Și 
însuși trupul său. Cu toate acestea rămâne el însuși, ca 
subiect, şi aceasta, cu.o forță și o luciditate mai mare ca 
niciodată î în curşul vieţii normale. Îşi trăiește viaţa ca un 
duh fără trup. În. asemenea momente binecuvântate de 
Sus i se dă cunoștința despre o altă formă de existenţă, 
de data aceasta supranaturală. 

Se întâmpla uneori ca duhul meu să se simtă într-un 
spațiu infinit, care în chip ciudat e străveziu cu toate că nu 
se vedea ca atare. Nu _găsesc definiția acelei sfere neli- 
mitate. Duhul meu era în întregime absorbit de rugăciune: 
în afară de Dumnezeu nu vedeam și nu ştiam nimic. 

Marele Apostol Pavel scria către Corinteni că a fost 
„răpit în rai, și a auzit cuvinte de nespus, care nu-i este 
iertat omului să le rostească“ (I Cor.XII, 4). Ce avea el 
în vedere când spunea despre cunoștința ce i s-a dat de 
sus despre niște „graiuri? Au fost 'oâre acele „graiuri“ 
cuvinte de-ale noastre omenești sau realităţi ale acelui 
cer duhovnicesc unde a fost el „răpit“? În mărturisirea sa, 
“el n-a ridicat decât în parte voalul care acoperea acest 
eveniment. 

Îmi vine un gând îndrăzneţ: pe Pavel nu-l părăsea 
amintirea că el a fost prigonitor şi hulitor, că el „prigonise 
Biserica lui Dumnezeu“ (| Cor. Î5, 9). Dar ajuns la ultima 
limită a pocăinței, în această stare fiind „a fost răpit în al 
treilea cer“ (II Cor. 12, 2). Vreau să spun: eu însumi am 
“trăit căderea mea de la Hristos ca pe o crimă odioasă 
contra iubirii Lui. Eu am cunoscut această iubire încă din 
copilărie: El mi-a dat-o s-o trăiesc. Zdrobit din cauza 
nebuniei mele, îmi petreceam ceasurile în rugăciune, care 
mă smulgea din toate cele create spre altă lume. Când ne 
dăm seama cu adevărat de întunericul nostru lăuntric și 
când ni se descoperă ființa infernală a păcatului, atunci noi 
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devenim receptivi la acţiunile harului: fie că e o iluminare 
din partea Luminii necreate, ori alt gen de răpire, o 
cunoaștere sau o revelație. 

Părinții spuneau că a-ţi recunoaşte păcatul este un mare 
dar al Cerului, mai mare decât vederea îngerilor. Și eu, 
mulți ani am fost orb duhovnicește. Eu vedeam păcatul î în 
depărtarea de la Dumnezeul copilăriei mele, pentru că 
„lucram din neşștiință“ (1 Tim I, 13). Eu credeam că mă 
ridic mai sus decât Evanghelia, lepădând- -o fără ură și duș- 
mănie, numai printr-un simplu demers raţional, ca pe una 
care nu-mi dădea o cunoaștere superioară. "Ca să înțelegem 
fiinţa păcatului n-o putem face altfel decât prin credința î în 
Hristos- Dumnezeu, care lucrează în noi prin Lumina 
necreată (loan VIII, 24). 

În omul luat ca o persoană oarecare, înzestrat cu liber- 
tatea de a se autodefini, e posibil să se vadă un fel de 
„divinitate “, care n-ar avea nevoie, ca să zicem aşa, de a 
se referi la „un alt Dumnezeu“. El poate să recunoască că 
este înrudit, chiar de o ființă cu Fiinţa Primară; el poate să 
se decidă să realizeze auto-îndumnezeirea; să se întoarcă 
la existenţa sa de la început. Eu am trăit în această rătăcire 
în tinereţea mea sub influenţa cărților ce se ocupau de 
mistica hindusă şi sub i impresia întâlnirilor cu oamenii din 
acele ţări, unde de mii de ani se cultivă acest soi de mis- 
tică. Ca Să ieși dintr-o asemenea aberaţie nu este deloc 
simplu. În fața voastră întotdeauna se poate ridica pro- 
blema că, vezi- -doamne, încă nu v-aţi desprins de tot ce 
este relativ la existența cosmică. În năzuința spre desăvâr- 
şire, potrivit acestei perspective, trebuie” înfrânt în Noi 
principiul personalității ca formă vremelnică de existenţă 

i care impune o limitare în toate manifestările noastre. 
ear cuvânt, este vorba de a se orienta deliberat spre 
dezagregarea sau disoluția personalității umane în oceanul 
neschimbat al Fiinţei Pure, al Absolutului Supra Personal. 
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Nu puteam evita întrebarea: cine deţine, dar, cunoaş- 
terea? Cine se autodefinește? Şi altă întrebare: dacă eu am 
ieşit dintr-un principiu fără de început, atunci cum putea 
să se întâmple o atât de profundă degradare a ființei mele? 
Pentru ce trebuie acum să caut cu atâta trudă să mă separ 
de trup ca din nou să devin ceea ce am fost întotdeauna și 
ceea ce, în versiunea intelectuală abstractă, n-am încetat 
niciodată de a fi? 

Meditaţiile m-au făcut să gust un fel de liniște care mă 
scotea din | risipirea grijilor viețuirii pământești, "mă înălțau 
în sferele unei plăceri intelectuale, îmi dădeau ceasuri de o 
aşa-zisă bucurie spirituală, mă așezau mai presus de 
mediul care mă înconjura. 

Pe cale filosofică, eu nu puteam cugeta Principiul 
Absolut ca pe o ființă personală. Cauza tuturor acestora 
era, în parte, aflarea mea pe calea rătăcirilor generale 
ale cercurilor în care activam: amestecul între conceptul 
de persoană cu cel de individ, în timp ce, în sens 

-teologic, cele două concepte sunt diametral opuse. Din 
copilărie am fost învăţat să mă rog Nemuritorului Tată 
ceresc, către care au plecat moșii şi strămoșii mei. 
Atunci, în credința mea de copil (Mt. 18, 3; Le.18,17, 
Persoana şi Veşnicia se uneau fără dificultate. Și astfel, 
personalismul creştin pe care l-au primit din copilărie a 
devenit la un moment dat problema esenţială: Oare, 
Fiinţa, Absolutul, poate fi personal? Experienţa mea 
„răsăriteană“ era, mai degrabă, sinceră, dar ea îmbrăca 
o formă intelectuală, despărțită de inimă: asceza con- 
ducea la o abatere mintală de la tot ce este relativ. 
Treptat, mă încredințam că mă aflu pe o cale greșită; că 
mă depărtez de adevărata şi reala Fiinţă și că mă 
îndrept, din contră, către ne-ființă. La orizontul duhului 
meu încă nu exista o cunoaştere vrednică de crezare. 

Această perioadă a fost extraordinar de încordată pen- 
tru mine: starea minţii mele era asemenea unei mici bărci 
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pe o mare învolburată, într-o noapte întunecoasă: când se 
înălța pe culmea unui val, când din nou un alt val o arunca 
în jos cu mânie. Dar Acela, pe care eu L-am lăsat „ca pe 
ceva ce nu-mi este necesar“, nu şi- a întors cu totul Faţa de 
la mine și El î însuși căuta prilejul să mi: se arate. Dintr-o 
dată, El mi-a pus înainte textul biblic al Revelaţiei de pe 
muntele Sinai: „Eu 'sunt Cel ce sunt“ (leş. III, 14). Fiinţa 
sunt Eu; Dumnezeu, Stăpânul Absolut al tuturor lumilor 
stelare, este personal: Eu sunt. 

Odată cu acest Nume s-au deschis în faţa mea orizon- 
turile cele mai depărtate, care se pierd în inaccesibil. 
Acest Dumnezeu Personal a devenit pentru mine, nu în 
sensul unei gândiri abstracte, ci de o manieră existen- 
țială, o evidență pe care o trăiam cu toată ființa mea. 

oată construcţia vieții mele duhovniceşti se. trans- 
figurase: deși nu încă lămurit cu totul, totuși duhul meu 
ştia încotro să năzuiască: Lumina stelei polare atinsese 
privirea mea, iar mintea mea se putea înălța până la ea. 
Da, acest Dumnezeu este înspăimântător de îndepărtat, 
dar poate fi accesibil cugetului nostru. A pretinde că ești 
dumnezeu în afară de acest Unic Adevărat Dumnezeu 
este o nebunie, mai rea decât toate celelalte forme de 
nebunie. Şi eu am izbucnit într-un plâns disperat, amar, 
arzător, dându-mi seama de grozava mea cădere: 
Domnul mi-a dăruit o disperare harică. Şi când mă 
lamentam cu un plâns profund, neîndrăznind să-mi înalţ 
gândurile spre El, mi-a apărut în Lumina Sa. Așa a 
marcat El începutul unei vieţi noi în mine, renăs- 
cându-mă din lacrimi de pocăință. Tot ce-a fost înainte 
atrăgător pentru mine în lumea aceasta, și-a pierdut 
farmecul, şi nemaigândindu-mă la nimic altceva, m-am 
cufundat în rugăciune. Nu pot spune că lupta” pentru 
eliberarea mea de tot ceea ce mai înainte mă lipisem cu 
patimă, a fost ușoară sau scurtă. În mod deosebit de greu 
m-am despărțit de pictură. 
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Darul pocăinței este răpirea sufletului la Dumnezeu, 
când este atras de apariția Luminii. La început, această 
Lumină nu este încă vizibilă, dar la căldura ei inima 
începe să-şi piardă duritatea. Sufletul este rupt în două: 
pe de o parte, el este încercat de groaza de a se vedea așa 
cum este; pe de altă parte, el simte revărsarea unei puteri 
până atunci necunoscute, provocate de vederea Dumne- 
zeului Celui viu. Într-un chip ciudat, în acest moment, 
prevalează disperarea pentru sine însuși, în aşa măsură 
încât, chiar când El era cu mine și în mine, nu puteam 
să-mi curm plânsul pentru păcatul meu, care pentru 
mine, în esența lui metafizică, depășea toate greșelile 
vizibile. Dorinţa mea puternică de a rupe cu tot trecutul 
lua forma „urii de sine“: am început să mă urăsc pe mine 
însumi, pentru viața mea de altă dată. Partea pozitivă era 
îndepărtarea de patimile mele; ea apărea, în acelaşi timp, 
ca un act de înrădăcinare a mea în Dumnezeu care mi s-a 
descoperit. 

Din încordarea sfintei uri de sine, rugăciunea extrage o 
puternică energie și devine asemenea unei flăcări impe- 
„tuoase. Atunci, duhul trăiește simultan întunericul și moartea 
sa, dar și nădejdea î în Dumnezeul Mântuitor. Pentru mine 
nu există îndoială: puterea rugăciunii mele n-a fost a mea, 
ea ieșea de la Dumnezeu. Această rugăciune mă istovea 
până “la o deplină epuizare a întregului meu organism 
psiho-fizic. Şi, câteodată, o minunată pace îmi invada 
sufletul și atmosfera unei alte vieţi mă învăluia cu 
gingășie, “aducându-mi senzaţia prezenţei lui Dumnezeu, 
care își iubeşte creatura Sa raţională. 

Dureroasă este nevoinţa când patimile ne abat de la 
drumul cel drept și împiedică venirea Luminii. Experienţa 
de veacuri a sfinților asceţi ne-a arătat cu dovezi vrednice 
de crezut şi de necombătut că mândria este principalul 
obstacol care nu ne lasă să fim luminaţi de Duhul Sfânt. În 
acea rugăciune pe care mi-a dat-o Domnul, când mă sim- 
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țeam parcă epuizat în toate planurile ființei mele, probabil 
mă apropiam de smerenia la care ne îndeamnă Domnul 
(Mat. XI, 29), căci atunci se descoperea duhului meu sfera 
purtătoare de lumină; și nu era în mine nici o contradicție 
între starea duhovnicească şi acțiunea lui Dumnezeu. 
Smerenia lui Dumnezeu este neajunsă; ea nu este relativă, 
e absolută; nu poate fi comparată cu nimic; ea este un 
atribut al Iubirii dumnezeieşti, care se dăruiește pe sine în 
afară de orice măsură. 

În scrierile despre rugăciune provenind de la gene- 
rațiile care ne-au precedat, ca şi din Sfintele Scripturi, 
Numele ce i se dau lui Dumnezeu se referă la atributele 
sale, la raporturile sale cu noi, la manifestările sale: 
Dumnezeu este Lumină, Dumnezeu este Adevăr, Iubire, 
Milostivire şi multe alte nume. Eu îndrăznesc să adaug 
unul: Dumnezeu este Smerenie. Nimic necurat, adică 
orgolios, nu se apropie de El. Orgoliul este opus Binelui, 
întuneric odios, antipodul Bunătăţii dumnezeiești: Mândria 
este principiul răută ia rădăcina tuturor tragediilor, semă- 
nătoarea  învrăjbirilor pierzătoarea păcii, nimicitorul 
orânduielii lui Dumnezeu; în mândrie se află esența 
iadului. 

Mândria nu este altceva decât acel „întuneric mai 
dinafară“, în care petrecând omul se desparte de Dumne- 
zeul iubirii. „Oamenii ...au iubit întunericul“ (loan III, 
19). Ieșirea din iadul acesta nu se poate face decât prin 
pocăință. 

Pocăința este un nepreţuit dar ce s-a dat omenirii. 
Pocăința este minunea lui Dumnezeu, care ne creează din 
nou după cădere. Pocăinţa este revărsarea inspiraţiei 
divine asupra noastră, cu puterea căreia noi ne înălțăm la 
Dumnezeu, Tatăl nostru, pentru a trăi împreună cu El 
viața veşnică în lumina iubirii Sale. Prin pocăință se 
săvârşeşte îndumnezeirea noastră. Acest eveniment este 
nespus “de mare. Darul acesta a devenit posibil Prin 
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rugăciunea lui Hristos din Ghetsimani, prin moartea Lui 
pe Golgota şi prin Învierea Lui (Lc. XXIV, 45-41). 

Mândria este acea întunecoasă. beznă în care s-a 
scufundat omul în căderea lui. Înclinându-se spre ea cu 
voia, el a orbit duhovniceşte şi a devenit incapabil să-i 
cunoască prezenţa în mișcările ! inimii şi ale minții. Numai 
Lumina necreată-care se coboară asupra noastră prin cre- 
dința în dumnezeirea lui lisus Hristos ne dă posibilitatea 
să vedem esenţa metafizică a mândriei. Darul Duhului 
Sfânt luminează inima omului şi îi dezvăluie, înlăuntrul 
lui, existenţa buboiului răufăcător, care îl duce la moarte. 
Cel care a avut experienţa iubirii dumnezeieşti are puterea 
să respingă mirosul purtător de otravă, cu care este îmbibată 
patima mândriei. Disperarea cuprinde sufletul orgolios; el 
nu poate crede în viața veşnică prin înviere. Despărţindu-l 
de Dumnezeu, mândria îl face pe om închis în sine 'de j Jur 
împrejur. Cel mândru, oricât ar fi de înzestrat cu rațiune, 
întotdeauna și pentru totdeauna va petrece în afară de 

iubirea lui Hristos cea atotcuprinzătoare. Îmbătat în rai de 
rodul înşelător al autoîndumnezeirii luciferice, omul și-a 
pierdut duhul şi a devenit robul iadului. Întors către sine 
însuși, ca spre un centru, mai devreme sau mai târziu el se 
va pomeni într-o pustietate chinuitoare, aceea din care a 
fost chemat de Creator. Întors în afară de sine, spre 
căutare de compensații în lumea înconjurătoare, e] cade 
victima tuturor perversiunilor ș şi devine capabil să săvâr- 
şească orice crimă. 

Nenumărate sunt chipurile mândriei, şi toate acestea 
desfigurează chipul lui Dumnezeu în om. Fără Hristos, 
tragismul istoriei omenirii nu se poate rezolva. Atmosfera 
Pământului este îmbibată de mirosul sângelui. În fiecare 
zi, în lumea întreagă abundă știri privitoare la ucideri sau 
la torturi exercitate asupra “celor învinși în conflicte 
fratricide. Norii întunecaţi ai urii ascund din faţ ta ochilor 
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iadul. Mântuirea lumii nu va veni fără totala noastră 
schimbare prin pocăință, „eliberarea“ şi izbăvirea din 
ghearele celui mai înfricoșat blestem: războiul. Pentru un 
smerit purtător al iubirii e preferabil să fii ucis, decât să 
ucizi. 

Duhul nostru se află în starea unei bucurii recunos- 
cătoare când ni se descoperă Sfânta Taină, care depăşeşte 
mintea noastră: Dumnezeu Cel viu, căruia i se poate 
spune „TU“. Măreţia Lui ne înspăimântă; smerenia Lui 
ne uimește. Şi oricât ne-am înălța spre El cu toată 
puterea ființei noastre, noi simţim cu bucurie procesul 
înălțării, dar totodată El ni se înfăţişează din ce în ce mai 
neajuns, inaccesibil. Se întâmplă uneori să fim 
neputincioşi, ne cuprinde un fel de deznădejde, ne vedem 
în primejdia de a cădea și, deodată, pe neașteptate, El, pe 
care nu-L mai aşteptam, El este cu noi şi ne îmbrățișează 
cu iubirea Sa. 

Dumnezeu este de nepătruns. Sufletul e gata parcă 
să-L întrebe: „Unde ai fost când mi-era atât de greu?“. 
Dar nu poate să-și exprime întrebarea, când îl vede pe El. 
Sensul părăsirii noastre de către Dumnezeu este acela de 
a ne arăta că noi încă nu suntem gata pentru întâlnirea 
noastră cu El, că încă n-am parcurs calea; că mai avem 
de trecut o nevoinţă mult mai epuizantă, să bem paharul 
pe care El l-a băut (Mt.20, 22). ȘI astfel, într-o spaimă 
sfioasă şi în lumina nădejdii înnoite, sufletul se smereşte 
și bucuria se adâncește în inima care învață să cunoască 
mai bine căile lui Dumnezeu, Mântuitorul nostru. 

„Mintea plină de închipuiri nu este pregătită pentru 
adevărata cunoaștere teologică. Știind vătămarea ce vine 
din sfera închipuirii, Fericitul Stareţ Siluan s-a nevoit să 
stea înaintea lui Dumnezeu cu mintea curată, dezgolită de 
orice chip, de orice gând. Această stare este dăruită 
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omului când se află la limita încordării în ale pocăinţei, 
dată lumii de către Hristos cel înviat. Este cu neputinţă să 
lămurim această stare a duhului nostru, nici n-o putem 
exprima pentru alţii prin mijlocirea descrierii. Căci 
multora li se va părea neverosimilă. Da, „la oameni acesta 
este cu neputinţă... Dar lui Dumnezeu, toate îi sunt cu 
putință“ (Mt.XIX, 26). Rugăciunea cu mintea curată 
survine foarte rar. Ne putem apropia de ea, mai întâi de 
toate, printr-o profundă durere a duhului nostru, care 
resimte o lipsă ce nu se poate umple cu nimic: despărțirea 
de Dumnezeu. Această întristare este asemenea unei 
agonii, această durere este mai ascuţită decât lama unui 
cuţit. Dacă în acest moment omul rămâne fără pocăință, 
atunci cred că durerea poate lua caracterul pierzării și 
poate duce chiar la moarte. Din contră, dacă omul se 
roagă, aceasta este un minunat dar al iubirii lui 
Dumnezeu. Această luptă chinuitoare trezeşte în suflet, 
mai întâi, energia ascunsă a rugăciunii Care începe să 
țâșnească' cu ardoare zi şi noapte. Și pe neașteptate, fără 
premeditare, rugăciunea ajunge la curăţie. Atunci, omul 
trăieşte cu adevărat în realitatea purtătoare de lumină a 
Sfântului Duh. Atât pentru Dumnezeu cât şi pentru el 
însuşi omul, din acel moment, se află într-o deplină goli- 
ciune a ființei sale. i 

Într-o asemenea rugăciune, duhul nostru se vindecă de 
vrăjile „stafiilor adevărului“, de multe ademeniri nebu- 
loase în negura necunoștinţei. 

Din anii copilăriei m-am cufundat în rugăciune. Dar 
într-o zi, pe una din străzile Moscovei, într-o dimineaţă, în 

. și A A LII 
mintea mea s-a înfipt gândul: Absolutul nu poate să fie 
„personal“, și veşnicia nu. se poate închide în „sentimen- 
talismul“ iubirii evanghelice... Ciudată a fost această întâm- 
plare. Puterea gândului era asemenea unei lovituri de ciocan. 
Mi s-a întipărit pentru totdeauna acel loc... Forțându-mă 
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puţin, am îneăput să mă detașez de rugăciune și să înclin 
spre meditații de tip necreștin. Curând după aceasta, într-o 
noapte m-am trezit într-un mod neînțeles pentru mine. Am 
văzut camera mea plină de fâşii de lumină zdrențuită. 
Sufletul mi s-a tulburat. Simțeam că această vedenie ce s-a 
târât în casa mea îmi repugnă, aș spune, ca ceva în genul 
unei vrăjmăşii, amestecate cu o oarecare groază, asemenea 
spaimei de viperă. Am ieșit din camera mea în sala de 
mese, am stat acolo câteva minute şi apoi m-am întors în 
camera mea. Lumina nu mai era, şi am adormit din nou. 

Puțin mai târziu, în timpul meditaţiilor mele, care creş- 
teau în sensul concentrării, am văzut energia mea gândi- 
toare asemenea luminii slabe. Această lumină se afla 
înlăuntru cutiei craniene şi în jurul meu. Dar inima nu 
participa la această „experienţă, trăind separat de creier. 

Mulţi ani mai târziu, după ce am fost cercetat de mila 
lui Dumnezeu Cel Prea Înalt, am observat că Lumina 
necreată este liniștită, întreagă, plană: acționează asupra 
minţii, asupra inimii şi chiar asupra trupului. În contera- 
plarea. ei, toată ființa se află într-o stare pe care n-o 
cunoaşte "pământul. Această Lumină este lumina iubi- 
rii, lumina cunoașterii, lumina nemuririi şi a păcii minu- 
nate. | 

După noua mea descoperire a lui Hristos, experienţa 
mea „orientală“ (a filozofiei orientale budiste), care s-a 
prelungit aproximativ șapte sau opt ani, mi-a apărut în fața 
sufletului meu ca o înspăimântătoare crimă față de iubirea 
lui Dumnezeu, pe Care sufletul meu L-a cunoscut din i 
primii ani ai copilăriei. 

Am fost cuprins de o oarecare spaimă sfântă, TECUNOS- 

când că eram un necredincios şi apostat și că voi rămâne 

pentru totdeauna nevrednic de un „astfel de Dumnezeu“. 
Nu fără durere mi-aduc aminte acum de acea îngro- 
îuloare şi, totodată, minunată vreme. Mă rugam atunci ca 
un nebun, cu plânsete multe, zdrobindu-mi înseși oasele 
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mele. În timpul acestei rugăciuni am simţit înăuntru un 
foc, care părea că îmi aprinde toate cele dinlăuntru. Nu 
ştiu cum de-am supraviețuit. Niciodată nu voi putea să 
exprim prin cuvinte „focul“ și disperarea și, totodată, 
acea putere care mă reținea pe mine în rugăciunea 
neîncetată, ani de zile și într-o încordare supremă. Pe 
moment, nu înţelegeam nimic, dar acum nu găsesc căi 
potrivite ca să-i arăt lui Dumnezeu recunoştinţa mea 
pentru „Mâna Lui cea tare“ de Sfânt Sculptor. Îmi era 
greu; într-adevăr sufeream pe toate planurile ființei mele. 
Sunt în admiraţie în faţa Lui: El a re-format urâțenia mea 
infernală în altceva, mai puţin îndepărtată de negrăita 
Lui Lumină. 

Mi-a fost dat să cunosc ceasuri întregi de rugăciune, 
din care n-aș fi vrut să mă mai întorc în această lume. Am 
pierdut-o. Mă cuprinde spaima: ce se va întâmpla cu 
mine? Voi mai dobândi, oare, cândva ceea ce am pierdut? 

Bunăvoinţa lui Dumnezeu față de mine s-a exprimat 
în faptul că EL mi-a dăruit harul pocăinței (Lc. XXIV, 
47). La începutul acestei perioade înspăimântătoare, dar 
cu toate acestea binecuvântate, precumpănea în rugăciu- 
nea mea o durere fără de nădejde, care adesea era însoțită 
de senzaţia unui foc. Nu cunoșteam natura acestui foc şi 
nici nu căutam o explicaţie, întrucât mintea mea era 
atrasă spre El, spre Dumnezeul meu. Această flacără de 
foc mistuia ceva în mine; arderea nu se petrecea fără 
durere. După trecerea mai multor ani, când mă aflam în 
Athos, și când duhul meu petrecea în pace, mi-aduceam 
aminte de cele trăite mai devreme ca de o întâmplare 
care m-a renăscut și mi-a așezat viața mea pe o nouă 
orbită, în sfera altei existențe. Și i-am mulțumit lui 
Dumnezeu. | 

Vremea pocăinței disperate, descrisă de mine, sunt 
înclinat să recunosc că nu constituie poate numai pentru 
mine un eveniment. Cum să nu mă mir? În primul meu 
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drum greșit,-din existența mea Siteul ăă, eu mă depăr- 
tam undeva departe de viaţa obişnuită. Şi iată că acolo 
mâna Lui m-a ajuns. Acesta a fost momentul naşterii mele 
cea de-a doua. Eu am fost din nou chemat din „neființă“ 
spre lumina vieţii. Cât de neaşteptat s-au petrecut şi prin 
ce ciudat parcurs! 

În mișcările noastre justificate de rațiune, noi nu puteni 
vedea „păcatul“. Adevărata vedere a “păcatului aparţine 
acelui plan duhovnicesc, din care noi am căzut în alune- 
carea noastră. Păcatul îl cunoaştem cu ajutorul darului 
Duhului Sfânt dimpreună cu credinţa în Absolutul Perso- 
nal, Creatorul și Tatăl nostru. Este vorba de relațiile 
noastre personale cu E], iar nu de altceva. 

Minunat este momentul. întâlnirii cu El! Da, într-adevăr 
sunt un criminal care a luptat împotriva iubirii Sale. Eu 

nu-L cunoșteam așa cum trebuia să-L cunosc, dar nu pot 
spune că n-am mci o vină în ignoranța mea. În mod 
intuitiv, sufletul fiecăruia dintre noi sesizează o oarecare 
luptă cu conștiința noastră înainte ca să se împlinească 
actul interior al înclinării voinței noastre spre ceva care să 
ne despartă de Dumnezeu. Așa a fost cu vrăjmașul descris 
de mine mai sus. | 

Dacă aș încerca să analizez procesul lăuntric al îritoar-. 
cerii mele către Dumnezeu după căderea mea, mi-ar veni 
următoarea comparație: Lumina lui Dumnezeu, Lumina 
Duhului Sfânt, pe care încă n-am zărit-O, mă luminează 
de undeva de departe, din spate, arătându-mi acel „loc“ 
„nematerial în care petrec; şi numele acestui loc este iadul. 

Eu nu văd Luniina ca atare, ea doar îmi deschide ochii 
ca eu să înțeleg în ce întuneric trăiesc. Eu nu aș putea 
înțelege întunericul, dacă n-ar exista lumina opusă. Prin 
nevăzuta prezenţă a acestei Lumini eu reușesc puţin câte 
puțin să contemplu ideea pe care o avea Creatorul meu - 

„înainte de întocmirea ai că (loan XVII, 21). Cunoştinţa 
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mea nouă despre Dumnezeu cel viu, care de-abia acum 
începe, mă aduce să văd în Hristos tocmai acel chip după 
care suntem zidiți (Fac. |, 26-27). Inima mea e lovită de 
tristețe: „lată cum trebuie să fie fiecare dintre noi, ca să-și 
trăiască unitatea, indestructibilă în veci, cu Tatăl tuturor 
celor ce există. O, nenorocire! eu am pierdut toate acestea. 
Mi-a fost dată din copilărie ideea despre veșnicie; mi s-a 
dat de asmenea o oarecare experiență sau o oarecare 
apropiere de experienţa Fiinţei necreate. lar acum, cu mor 
într-un întuneric fără sens, “al ignoranței mele pe toate 
planurile“. 

Acest întuneric stătea în fața mea ca un perete de 
plumb, despărțindu-mă de Dumnezeu cu o putere pe care 
eu însumi n-o puteam birui. Sfântul Apostol Pavel a numit 
acest zid greu „legea păcatului“ (Rom. VIII, 2). Dumne- 
zeul nostru este Lumină și în el nu este nici un întuneric (| 
Ioan I, 5), pentru aceea el refuză să se unească cu 
întunericul nostru. Noi trebuie să ne curăţim de necurăţiile 
car« ne stăpânesc, altminteri noi nu vom intra în Împărăţia 
Adevărului şi a Luminii (Apoc. XXI, 27). 

Din momentul în care mi s-a dăruit harul pocăinței, 
mi-am dat seama că mă aflu în iad. Oricât de dureros 
mi-era uneori acest drum, totuși altă cale nu era spre 
poarta Veșniciei divine pentru fiii căzuţi ai lui Adam. Dure- 
rea mea este profundă când caut expresii ca s-o exprim. 
- Am fost educat să ocolesc în limbajul meu cuvintele bom- 
bastice, iar acum toate cuvintele, toate limbile îmi par 
decolorate, incapabile să exprime recunoştinţa mea față de 
Dumnezeu. 

Când mâna lui Dumnezeu, luminându-ne la început 
prin razele Luminii Sale, ne așază pe o nouă și „înaltă“ 
cale necunoscută până atunci, întâlnim acolo două trepte 
grandioase (Mt. XXII, 37-40); numele uneia este „iadul 
pocăinţei“, iar al celeilalte „iadul iubirii“. Pocăința este 
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legată de două porunci evanghelice, cea mai mare dintre 
ele fiind: „lubeşte-L, pe Dumnezeu din toată inima ta şi 
din tot sufletul tău, din toată tăria şi din tot cugetul tău&. 
Noi nu avem această iubire și ca s-o dobândim e mare 
trudă (Luca X, 27). Treapta următoare, care nu e mai 
puţin dureroasă, se află în legătură cu a doua poruncă: 
„Lubeşte pe aproapele tău ca pe tine însuţi“. Domnul n-a 
făcut nici un păcat (loan VIII, 46; Le. XXIII, 41) şi de 
aceea n-a avut nevoie de pocăință. Dar, luând asupra sa 
păcatul lumii (loan, 29) El a coborât în iadul iubirii de 
aproapele, şi a coborât până la cele mai profunde 
adâncimi, adică până la ultimele limite ale poruncii a 
doua. Puţini sunt oamenii. care au cunoscut acest iad, 
pentru că puţină este în noi iubirea de aproapele, adică 
față de fiecare om în parte și față de toată mulțimea de 
oameni din veac. 

În iubirea sa divină Hristos renunță la omnipotenţa Sa, 
punându-se în slujirea întregii omeniri, de la Adam până 
la pruncul care urmează să se nască din femeie. El şi-a dat 
viața pentru prietenii și dușmanii Săi. Dacă am înțelege 
sensul originar al poruncii a doua, am vedea că noi încă 
nici n-am pus începutul pocăinţei noastre. Dar dacă ne-ar 
fi fost dat s-o trăim în plinătatea ei posibilă pentru Noi, am 
fi cunoscut pe Unul Dumnezeu în trei Fețe și nemurirea 
noastră (Mt. XVI, 28). 

Petrecerea în trup îngreuiază mult cunoaşterea limpede 
i trăirea problemei absolutului care stă în fața noastră. 

rupul întotdeauna pune un oarecare acoperământ de- 
nedesăvârşire și de neștiință. Totuşi când omul află o 
credinţă deplină, liberă de clătinări şi de îndoieli, harul 
Duhului Sfânt îi dă celui ce se pocăieşte fierbinte și 
experienţa coborârii în iad şi experiența iadului iubirii și 
învierea sufletului, bineînţeles în limitele vieții în acest 
trup. 
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Pentru peisagist una dintre cele mai grele probleme de 
pictură este cerul albastru care vibrează neîncetat în chip. 
minunat. Pe fotografiile în culori, culoarea poate aminti 
caroseriz unui automobil, vopsit cu o culoare vernis-bleu. 
Tot atât de plictisitoare poate să apară, din cauza multi- 
plelor repetări, descrierea vieţii mele duhovnicești, când în 
realitate a fost plină de contraste adânci, care niciodată nu 
şi-au pierdut caracterul dinamic. Dar eu îmi asum riscul să 
continuu truda pe care mi-am luat-o asupra mea: să 
mărturisesc cele trăite de mine. 

Eu l-am cunoscut pe Dumnezeul Cel viu din cea mai 
fragedă copilărie. Erau cazuri, când la ieșirea din biserică 
— ca să spun mai precis, scos din biserică pe braţe, — 
vedeam orașul, care în acea vreme era lumea întreagă 
pentru mine, luminat cu două feluri de lumină. Lumina 
soarelui nu mă împiedica să simt prezenţa altei Lumini. 
Amintirea acestei Lumini se împletea cu o bucurie blândă, 
care atunci îmi umplea sufletul. Din amintirea mea s-au 
pierdut aproape toate întâmplările din acea perioadă, dar 
această Lumină n-am uitat-o. 

Când am atins vârsta adolescenței m-am îndepărtat de 
Dumnezeul meu. N-am săvârşit crime pedepsite de lege, 
dar prin mintea mea, prin inima mea, treceau liber tot felul 

de monștri. 
“Dumnezeul nostru este de neajuns, nevăzut, de neatins, 
de nepătruns sunt căile Lui în Providența Lui. În ce chip 
mâna Lui gingașă, dar puternică, m-a prins când cu 
încăpăţânarea nebuniei mele tinerești năzuiam spre 
pustietatea neființei? Focul ceresc mi-a pătruns înăuntru şi 
inima mea topită era jarul lui. Rugăciunea mea de 
pocăință o aduceam Sfântului Dumnezeu lipind fruntea de 
podele, de pământ. O, câtă rușine era pe capul meu în acei 
ani! Mă vedeam ca pe cel mai ticălos criminal din cauza 
elanului meu orgolios de a-L depăși. Păcatul meu 
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împotriva iubirii Lui îmi apărea în realitatea lui de coşmar. 
ca o sinucidere şi, pe deasupra, ca o depărtare veșnică de 
Creatorul meu. Atunci EI, în nemăsurata Lui iubire, voia 
să-mi dea nemărginirea purtătoare de lumină, dar eu 
băteam în poarta morții. Pentru aceea, mă uram pe mine 
însumi şi timp de zeci de ani am plâns în amărăciunea 
mea și de ruşinea mea. 

Plângeam cu amar (Mt. XXVI, 75). Nu ştiu, sau poate 
că ştiu într-o măsură oarecare, cum plângea Petru după 
lepădarea sa de Hristos şi cum, potrivit tradiţiei, el n-a 
uitat acest păcat toată viaţa, de aceea a și cerut ca să fie 
răstignit cu capul în Jos. Este adevărat, nu-mi aduc deloc 
aminte să fi avut o îndepărtare de creștinism, dar am fost 
ademenit de ideea meditaţiilor transcendentale. Mi se 
părea că am depășit nivelul inferior al vieţii, cel psihic, 
sufletesc: „Iubeşte pe Dumnezeu și iubeşte pe aproa- 
pele“. Dar când mi s-a descoperit că natura duhovni- 
cească a mișcării mele lăuntrice era de fapt o repetare a 
căderii lui Adam, atunci m-am îngrozit și de atunci 
rugăciunea mea se caracteriza printr-o vrăjmășie față de 
mine însumi. În această rugăciune, mintea mea nu era 
îndreptată numai asupra mea. Eu nu-mi analizam stările 
mele interioare, ci mă găseam într-o mare cutremurare, 
socotindu-mă nevrednic de iertare. Parcă stăteam la 
înfricoșata judecată la Tribunalul suprem: toată atenţia 
mea se concentra asupra Judecătorului meu. Eu nu 
aveam cuvinte: mă rugam cu suspinurile inimii mele fără 
cuvinte. Nu-mi găseam nici o îndreptăţire. N-aveam nici 
o nădejde. Poate că ar fi mai bine spus: mă rugam cu 
nădejdea care merge dincolo de orice disperare. Uneori, 
în acea rugăciune nu-mi mai simțeam trupul. (Îmi 
dădeam seama de acest fenomen numai după ce 
reveneam din nou în starea unei sensibilități normale). În 
acest timp duhul meu intra într-o oarecare sferă 
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inteligibilă, ale cărei graniţe nu se pot atinge, poate 
tocmai pentru că nu sunt. În această beznă spirituală, 
sufletul meu Îl căuta numai pe Dumnezeu. Eram singur: 
nu erau „acolo“ nici obiecte, nici vreo oarecare ființă 
personală. Îmi dădeam seama că de va binevoi, Domnul 
ar putea veni fără greutate la mine, oriunde m-aș găsi. Şi 
El a binevoit. 

Să zic, oare, că această rugăciune este „curată“ pentru 
că duhul meu s-a abătut de la tot ce-a fost făptură creată? 
Nu ştiu cum să descriu ceea ce se petrecea cu mine, dar în 
această rugăciune singur Dumnezeu exista atunci pentru 
mine: orice ființă era numai El și eu, un monstru vrednic 
de plâns. 


2. Despre pocăință și războiul 
duhovnicese 


Toată viața noastră pământească de la n naştere până la 
ultimul suspin se înfăţişează ca un act unic ȘI fără durată. 
Conţinutul şi calitatea lui se pot sesiza într-o singură clipă. 
Închipuiţi- vă un vas de cristal curat umplut cu apă; de la 
prima vedere se poate spune dacă apa e curată sau nu. Așa 
va fi cu noi când vom trece în altă lume. Orice mișcare, 
chiar de o clipă, din partea inimii sau a gândului lasă o 
oarecare urmă în suma generală a vieţii noastre. Să 
presupunem că în tot cursul existenței mele pământești 
numai o singură idee rea a trecut prin inima mea, de pildă, 
ideea unei crime (Mt. XV, 19). Şi această unică idee va 
rămâne ca o pată întunecoasă pe sufletul vieţii mele, dacă 
nu va fi scoasă printr-o osândire de sine în timpul pocăin- 
ței. Nimic nu poate fi ascuns: „Nimic nu este acoperit care 
să nu se descopere și nimic ascuns care să nu vină la 
știința tuturor“ (Luca XII, 2). Noi adesea ne liniştim 
crezând că nu ne-a văzut nimeni sau că nimeni nu ştie ce 
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gândim și ce facem. Dar când noi ne pregătim pentru viața 
veșnică, atunci totul se schimbă și năzuim să ne eliberăm 
de orice întuneric dinlăuntrul nostru. 

„Dacă spunem că n-avem păcat, ne amăgim pe noi 
înşine și adevărul nu este în noi. Dacă ne mărturisim 
păcatele noastre, atunci El este credincios și drept ca să 
ne ierte păcatele şi să ne curăţească pe noi de toată 
strâmbătatea“ (| loan, |, 8— —9). Printr-o sinceră pocăință, 
cu o hotărâtă osândire de sine în fața lui Dumnezeu și a 
oamenilor, omul lăuntric se curăţă. Şi apa din vas, 
trecută prin filtrul duhovnicesc al pocăinței, se 
limpezeşte. De acum înainte, când mă spovedesc, mă 
învinuiesc pe mine însumi de orice rău, pentru că nu 
găsesc în toată lumea un păcat pe care să nu-l fi făcut 
măcar printr-o atingere de o clipă, a minții mele. Numai 
posibilitatea unei asemenea mișcări din partea duhului 
meu devine un indicator al stării mele păcătoase. Cine. 
poate să fie cu desăvârșire încredinţat că el este în afara 
stăpânirii gândurilor pătimaşe care îl ispitesc? Și de unde 
am garanţia că momentul în care se atinge de mine un 
gând rău nu se va preface în veșnicie? 

Atâta timp cât trăim, mai avem posibilitatea de a ne 
îndrepta; dar ce se va întâmpla cu noi în momentul ieșirii 
noastre de aici? Noi încă nu ştim. Pe plan material, când 
o masă a primit un impuls destul de puternic, ea poate, 
teoretic, după ce a ieșit din sfera atracției pământului, să 
„boare veșnic cu o mare iuțeală prin nemărginirea spa- 
ţiilor cosmice; dare nu se va întâmpla același lucru și cu 
sufletul? Dacă sufletul este atras de iubirea de Dumne- 
eu, după ce se va despărţi de trup va merge spre El; dar 
dacă dimpotrivă se îndepărtează de El, se va îndrepta 
spre „întunericul cel mai dinafară“ (Mat. VIII, 12), spre 
chinurile fără de sfârșit. Aşadar, pe măsura capacităţii 
noastre de a ne vedea pe noi înșine, trebuie să ne măr- 


46 MISTICA VEDERII LUI DUMNEZEU 


turisim curat păcatele noastre, ca să nu le luăm cu noi 
după moarte. 

Pentru a birui gândurile rele sau măcar pe cele deşarte, 
nu întotdeauna metoda cea mai nimerită este o împotrivire 
directă contra lor. Adesea, mijlocul cel mai bun este 
aducerea-aminte de măreţia cea mai înainte de veci, a lui 
Dumnezeu, despre planul pe care Tatăl l-a avut pentru noi. 
Să ştim despre noi înşine că, încă înainte de zidirea lumii, 
am. fost concepuți ca ființe perfecte, care trebuiau să 
trăiască în chip cuviincios (Mt. V, 48; Ef. II, 10; |, 4-5). A 
micșora ideea inițială a lui Dumnezeu despre noi nu e 
numai o greșeală, ci cu adevărat un mare păcat. Nevăzând 
în noi înşine și-cu atât mai mult în fratele nostru vrednicia 
netrecătoare, oamenii devin în relaţiile dintre ei asemenea 
fiarelor şi se omoară lesne unii pe “alţii. O, ce paradoxală 
amestecare prezintă omul în ființa sa: pe de o parte, el 
trezește bucurie și uimire, iar pe de altă parte, o amară 
nedumerire prin “cruzimea și sălbăticia sa. Sufletul este 
hotărât să se roage pentru “lume, dar această rugăciune 
niciodată nu-și atinge scopul ei ultim, întrucât nimeni și 
nimic nu-i poate lipsi pe oameni de libertatea înclinării spre 
rău, de a prefera întunericul în locul luminii (loan II, 19). 

Rugăciunea adusă lui Dumnezeu „în duh Şi în adevăr* 
(loan IV, 23) este o entitate nepieritoare și “ indestrueti- 
bilă. Pe plan psihic, noi am putea uita această rugăciune 
în toiul grijilor vieţii, dar Dumnezeu însuşi o păstrează 
veșnic. În ziua învierii și a judecății, tot ce am făcut bun 
în cursul întregii noastre vieţi, va sta alături de noi pentru 
a ne îndreptăți. Și, dimpotrivă, tot ce am făcut rău, ne va 
acuza, dacă n-am făcut pocăința corespunzătoare. 
Purtările rele şi cuvintele necuviincioase pot fi şterse din 

„sufletul nostru cu lacrimile de pocăință, oricât de 
neînțeles ni s-ar părea şi, logic, chiar imposibil. Se vin- 
decă urmările negative ale păcatului asupra noastră, dis- 
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pare puterea negativă a acţiunilor săvârșite faţă de 
aproapele. Cu puterea lui Dumnezeu se redă plinătatea 
vieţii, totuși nu prin intervenţia unilaterală a lui Dumnezeu, 
ci întotdeauna î în unire cu pocăința şi bunăvoința oame- 
nilor, pentru că Dumnezeu nu face nimic fără voia liberă 
a omului. | 

Lucrarea lui Dumnezeu în viața noastră personală noi 
o numim „Providență“. Această Providenţă nu se asea- 
mănă deloc cu fatalitatea păgână. In unele momente 
hotărâtoare ale vieții noastre, noi alegem într-adevăr 
singuri din cele ce ni se înfăţişează. Când în fața noastră 
ni se deschid diferite căi, atunci în mod normal alegerea 
noastră trebuie să fie condiționată de cel din urmă scop 
intit de noi: Împărăţia Tatălui. Această alegere va fi 
inevitabil legată de acceptarea jertfei. În asemenea cazuri 
apare clar libertatea noastră duhovnicească. Prea adesea, 
totuși, oamenii se conduc după îndemnuri vremelnice și 
se abat de la calea indicată de Dumnezeu spre Împărăţia 
Luminii. Astfel, omul cade în cercul patimilor” înşelă- 
toare, care îl: împiedică să zărească aurora dorită. În orice 
alegere, totuşi, sunt inevitabile suferinţele și jertfele. Când 
alegem voia lui Dumnezeu, atunci orice jertfă ne 
aseamănă cu Hristos: „Părinte, de voiești, depărtează de 
la Mine acest pahar, dar nu după voia Mea, ci după voia 
Ta“ (Luca XXII, 42). 

Noi toți trebuie să trecem prin taina morţii pentru o 
mai completă asemănare cu Hristos. După acest prag pe 
care încă nu-l cunoșteam, Dumnezeu şi Tatăl nostru ne 
duce în împărtășirea Zilei neapuse. Astfel este nădejdea 
noastră întru Hristos, întrucât toate făgăduințele Lui sunt 
nemincinoase și neschimbate, şi se vor împlini, așa cum a 
dovedit-o experienţa milenară a Bisericii noastre. 

vale nclia — Buna Vestire — începe şi se sfârșește 
cu chemarea la pocăință. Învățătura Sfinţilor asceţi și a 
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Părinților Bisericii este pătrunsă de conştiinţa că, de fie- 
care dată când omul se roagă lui Dumnezeu, rugă- 
ciunea lui va ajunge la Tronul lui Dumnezeu, pentru că 
Fiul lui Dumnezeu a venit să cheme nu pe cei drepți 

(1 loan, I, 8), ci pe cei ce recunosc că sunt păcătoşi 
(Mt. IX, 13). A 

„Marea cea rău mirositoare, care se află între noi şi 
raiul înțelegător, n-o putem trece decât cu corabia 
pocăinței, condusă de vâslele temerii de Dumnezeu. Și 
dacă corabia pocăinţei, cu care trecem marea lumii 
acesteia spre Dumnezeu, n-o conduc aceste vâsle ale fricii 
de Dumnezeu, atunci noi ne înecăm în această mare rău 
mirositoare. Pocăinţa este corabia, frica este cârma ei, iar 
dragostea este limanul dumnezeiesc... La acest liman 
ajung toţi cei osteniți și împovăraţi, prin pocăință: şi când 
vom ajunge la dragoste, atunci am ajuns la Dumnezeu“ 
(Isaac Sirul, cuv. 72). 

„_ Pocăinţa este temelia întregii noastre vieți ascetice. 
Sfântul Efrem Sirul ne-a lăsat o rugăciune indispensabilă 
în acest sens: „Dăruiește-mi să-mi văd greșalele mele“. 
Deci a-ţi vedea păcatul este un act duhovnicesc de mare 
preț pentru omul care caută fața lui Dumnezeu Cel viu. 
Mai mult decât atât: acest act este lucrarea lui Dumnezeu 
însuși în noi, care este Lumină. 

În timpul celor câtorva zeci de ani de slujire ca preot 
duhovnic, cu întristare m-am convins că rari sunt oamenii 
care simt în inima lordurerea păcatului. ...ei se situează la 
nivelul unei morale omeneşti şi dacă” uneori se ridică 
deasupra ei încă nu este suficient. 

Printre căile care ne permit să ne cunoaştem păcatele 
noastre, cea mai importantă este calea credinței în dumne- - 
zeirea lui Hristos; datorită acesteia coboară asupra omului 
dragostea Sfântului Duh. Cel care cunoaște prim propria 
lui experiență sfântul foc al iubirii divine, în mod firesc 
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năzuiește să petreacă în această stare harică. ȘI dacă 
împlineşte o faptă sau dintr-o simplă mișcare lăuntrică, 

are ca urmare slăbirea iubirii de Dumnezeu, atunci chiar 
această micşorare a harului se relevă prin ea însăși, fără 
alte explicaţii raționale, un indiciu al îndepărtării noastre 
de Dreptatea lui Dumnezeu. Atunci duhul nostru se 
îndreaptă către Dumnezeu într-o rugăciune de pocăință, 

prin care iertarea vine, ca o restabilire în dragoste. Și cu 
cât mai mare a fost harul pe care l-a cunoscut în 
ceasurile cercetării Duhului Sfânt, cu atât mai dureroasă 
„şi mai profundă va fi căința. Un astfel de om trăiește în 
fața lui Dumnezeu în simplitate, oarecum fără de 
meditații raționale, condus de dragoste şi de frica lui 
Dumnezeu; un astfel de om poate să se înalțe chiar până 
la desăvârșire şi sfințenie, fără să bănuiască acest lucru 
(Lc. XVII, 20). 


O altă cale de cunoaștere a păcatului este de a se lăsa 
omul judecat de cuvintele Domnului din Sfintele 
Scripturi. Printr-o cercetare amănunțită a stării sale 
lăuntrice omul se încredinţează că nu păzeşte poruncile și 
pentru aceasta trebuie să facă pocăință. Pentru ca această 
cale să-l apropie de ceea ce caută, e necesar să se învețe să 
stăruie în Legea Domnului, că „fără de sfârşit este porunca 
Domnului“ și „cât de adânci sunt judecățile “Tale (Ps. 118, 
96; 91, 6). 

Conștiinţa omenească și mintea omului, în capacitatea 
lor de a pătrunde în domeniul Duhului, stau mult mai 
prejos de poruncile ce ni s-au dat (I loan III, 20). Pentru o 
deplină pocăință e necesar să păşim pe aceste două căi: a 
minții şi a inimii, care apoi, în actul vieţii veşnice 
originare, se vor uni într-una. „Dumnezeu este iubire“ 
(| loan, 5) şi EI se cunoaşte pe Sine și pe noi într-un mod 
absolut. În EI totul este una. Tot aşa şi. omul trebuie să 
uiunpă. mai întâi de toate, la starea iubirii lui Dumnezeu. 
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urmată apoi de cunoaşterea lui Dumnezeu (1 loan IV, 7-8) 
şi prin cunoașterea de sine să pătrundă în ideea, cea mai 
înainte de veci, a lui Dumnezeu despre Om. 

Pentru lămurirea ideii mele voi aduce un exemplu: 
Sfântul Simeon Noul Teolog scrie despre el însuşi că i se 
arăta de multe ori o oarecare lumină. El iubea aceâstă 
lumină și năzuia spre ea, dar multă vreme nu ştia Cine 
este această lumină. În sfârșit, într-unul din momentele 
când i s-a arătat lumina și-a luat îndrăzneala să întrebe: 
Cine ești tu? EI a primit un răspuns și a învățat că Cel ce 
i se arătase ca iumină era lisus Hristos. După aceasta, el 
nu numai că petrecea în iubire, dar și „cunoştea“ această 
iubire. Unitatea dintre experiența trăită și cunoaştere 
marchează viața noastră cu o pecete de neșters. 
Asemenea experienţe, întâlnite și la alți asceţi, se află la 
temelia învățăturii Bisericii privitoare la natura necreată 
a Luminii care le apărea. 

Și le-a grăit lor: „Aşa este scris şi așa se cădea să 
pătimească Hristos şi să învieze din morţi a treia zi și să se. 
propovăduiască în numele Său pocăinţa spre iertarea 
păcatelor la toate neamurile“ (Lc. XXIV, 46). Negrăit de 
mare este „darul pocăinţei“: de el este legată pătrunderea 
duhului nostru în Taina [ui Dumnezeu Cel fără de început, 
Tatăl nostru. Numai prin pocăință primim Revelația în 
mod existenţial: cum a fost gândit Omul, mai înainte de 
crearea lumii, în sfatul cel mai înainte de veci al Sfintei 
Treimi. | 

Dumnezeu poate fi cunoscut în tot locul, căci El este 
pretutindeni. Dar totuşi pentru dobândirea acestei cunoş- 
tinţe școlile și cărțile teologice nu ne sunt suficiente. Când 
El este cu noi, adevărata cunoaștere pătrunde într-un 
mod inexplicabil în însăși ființa noastră. Petrecerea 
activă a lui Dumnezeu în noi marchează intrarea noastră 
în Actul însuși al Fiinţei Divine. Și tocmai pe această 
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cale se comunică duhului nostru cunoștința vie despre El, 
pe care nimeni n-o poate lua de la noi (Lc. X, 42). Cel 
mai sigur mijloc de a ajunge la acest bine este rugă- 
ciunea de pocăință, care ni se dă după credința noastră în 
Hristos. 

Dacă nu cugetăm la scopul pe care Dumnezeu l-a avut 
când l-a creat pe om, dacă nu trăim sfințenia lui 
Dumnezeu, nu vom ajunge să deplângem cu o cuvenită 
putere pierderea pe care am suferit-o în căderea noastră. 
Noi putem suferi în starea noastră de acum, putem chiar să 
simțim în parte şi cât de departe e Focul lui Dumnezeu și, 
prin aceasta, în măsura înţelegerii noastre, să ne căim. Dar 
o cu totul altfel de pocăință cuprinde cu toată puterea de 
data aceasta întreaga noastră ființă când Lumina necreată 
ne permite să vedem iadul nostru lăuntric şi, totodată, să 
simţim Sfinţenia Dumnezeului Celui Viu. 

În starea plânsului profund pentru păcatele noastre, 
într-un Chip minunat, înlăuntrul nostru se primește 
lucrarea lui Dumnezeu, care ca un Tată ne îmbrățișează 
strâns în Iubirea Lui. Acest Duh subțire nu-L putem simţi 
dare propriilor noastre eforturi. Când EI pleacă de: la 

i, din nou ne afundăm în întunericul morţii; noi îl 
căutăru, dar El, care toate le umple, pare să se fi retras în 
depărtări neajunse. 

Când mă măsor cu poruncile lui Hristos care ne 
îndeamnă să iubim pe Dumnezeu cu toată fiinţa și pe 
aproapele ca pe noi înșine, atunci eu nu mai am puterea 
să judec cât de departe mă aflu de scopul care stă în faţa 
mea. Mi se pare că eu n-am ajuns încă la pocăință, deși 
am fost atins de iubirea Sa. La timpul lor, m-au mirat 
cuvintele lui Sisoe cel Mare aflat pe patul de moarte 
când i s-a arătat Domnul: „Dă-mi, Hristoase, vreme de 
pocăință“... Fraţii care stăteau lângă patul lui l-au 
întrebat: „Oare nu te-ai pocăit, părinte?“ Sfântul le-a 
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răspuns: „Credeţi- -mă, fraților, eu încă n-am pus început 
pocăinţei“ Pentru fraţi, cuvintele lui Sisoe au apărut ca 
un indiciu că el atinsese, în măsura posibilului pe 
pământ, desăvârşirea. 

Acest caz ne pare, fără îndoială, paradoxal, dar toc- 
mai astfel este percepută de noi infinitatea divină. 
Chinuitoarea sete de Dumnezeul cel viu, trecând peste 
măsura puterilor noastre de a o suporta, smulge duhul 
nostru din tot ce este creatură și-l duce într-un adânc 
inimaginabil de spațiu duhovnicesc, unde nu este nimeni 
şi nimic, în afară de Dumnezeul iubirii şi vederea 
nemărginirii Lui. Acolo nu se vede Lumina ca atare, dar 
nu-i acolo nici întuneric, căci această beznă, în chip 
ciudat, este străvezie și ochiul minții coboară fără nici o 
împiedicare î în cele fără fund și niciodată nu ajunge la 
vreo margine. 

Celor credincioşi, care cred în Hristos ca într-un 
Dumnezeu Creator şi Mântuitor, care cred cu credință 
neîndoielnică, li se dă în elanul pocăinţei experiența 
iadului şi a învierii, înaintea morţii trupeşti. Pocăinţa nu 
este numai o acţiune mentală, care să modifice modul 
nostru de a înfățișa tot ce se săvârşeşte în lume. Această 
schimbare sau întoarcere, în mod normal, este însoţită 
de sentimentul amărăciunii, şi de durerea inimii din 
cauza despărțirii de Dumnezeul cel Sfânt. Nu există o 
amărăciune mai mare decât această înțelegere, în faţa 
căreia mă văd pe mine însumi mai râu decât toți şi 
decât toate. Toate necazurile noastre pământeşti sunt 
vremelnice, dar relaţiile noastre cu Dumnezeu depăşesc 
timpul. Aruncați în întinderile Duhului veşnic printr- 9) 
rugăciune care țâşneşte din ura faţă de sine însuşi, ne 
rugăm fără să lăsăm atenția noastră să revină la. cele 
pământeşti. 

Orice contemplare a realităţilor divine este posibilă 
numai dacă duhul omului ajunge la o stare care 
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corespunde, într-o oarecare măsură, cu ceea ce este 
contemplat.. Într-adevăr, poate, oare, cel încleștat de 
ghearele orgoliului să aibă, înăuntru său, pe Duhul Sfânt, 
sălășluind în el? E posibil ca în convulsiile urii și ale 
altor patimi întunecate să vezi Lumina Dumnezeirii cea 
mai presus de gând? Sau va putea oare „cel ce dis- 
preţuiește numai pe unul din cei mici“ (Mt. XVII, 10) să 
teologhisească despre dumnezeiasca iubire? Aşadar, 
numai petrecând în mod simţit în harul Duhului Sfânt ne 
învrednicim de vederea nemuritoarei slave şi a Luminii 
neapuse. 

Fiecare vedenie adevărată, divină, este un dar al lui 
Dumnezeu, care ne face părtași vieţii Sale: părtași ai sme- 
reniei și păcii, înțelepciunii şi cunoașterii, iubirii şi bună- 
tăţii Sale. Prin sălășluirea în noi a Si e Necreate, ni se 
comunică viaţa cea fără de început. În virtutea acestui 
fapt, oamenii mântuiţi devin ei înşişi „fără început“, este 
adevărat nu după fiinţă, ci după har. 

În limitele vieţii pământești, aprecierea privitoare 
la treapta darului în care ne aflăm se evaluează potri- 
vit asemănării noastre cu Hristos în gândurile noas- 
tre, în trăirile noastre, în suspinurile noastre din tim- 
pul rugăciunii... „Căci în noi trebuie să fie simţirea care 
era în Hristos Iisus“ (Fil. II, 5). Care „în zilele trupului 
Său, a adus cu strigăt tare şi cu lacrimi, cereri şi rugă- 
ciuni către Cel ce putea să-L mântuiască din moarte“ 
(Evr. V, 7). Petrecând în duhul lui Hristos, noi devenim 
fiii Tatălui Celui fără de început și dumnezei încă de 
aici. 

Poate că n-ar fi de prisos să subliniez că pentru un 
observator din afară, care nu cunoaşte din experiență 
viaţa creştină, nu este nimic vrednic de luare-aminte 
într-un asemenea purtător al Luminii necreate. Omul 
credincios — adesea ascet în pustie — poate fi un sărac 
vrednic de plâns în arătarea lui fizică, îmbrăcat ca un 
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cerşetor, fără apărare în fața Prințului lumii acesteia, dar 
prin duhul lui lăuntric el este totuşi cu adevărat mare. 
Împărăţia din care face el parte cu darul Cel de sus nu 
este din lumea aceasta. 

La începutul pocăinţei precumpăneşte amărăciunea, 
dar, îndată după aceasta, vedem că în noi pătrunde 
energia unei vieţi noi, care produce în noi o minunată 
schimbare a minţii. Însăși mișcarea de pocăință se 
înfăţişează ca o descoperire a Dumnezeului iubirii. În 
faţa duhului nostru se conturează tot mai lămurit chipul 
preafrumos şi de nedescris al Omului cel dintâi zidit. 
Contemplând această frumuseţe, începem să ne dăm 
seama ce teribilă desfigurare a suferit în noi ideea 
primordială a Creatorului. Lumina care de la Tatăl 
purcede ne dă „cunoştinţa slavei lui Dumnezeu pe fața 
lui lisus Hristos“ (II Cor. 4, 6). E însuși a spus despre 
aceasta: „Nimeni nu poate veni la Mine, de nu-l va 
trage Tatăl“ (loan VI, 44). Harul pocăinţei ne descoperă 
în noi chipul Fiului Tatălui. O, cât de dureros este acest 
urcuşș! Prin inima noastră trece sabia cu vârtul &i 
arzător. Și cum putem vorbi de groaza-care ne cuprinde 
pe noi cu acest prilej? Cum se poate descrie acest act de 
rezidire a Dumnezeului nostru? Chipul Unuia născut şi 
de o ființă cu Tatăl, chipul Fiului şi Logosului aprinde 
în noi o puternică dorință să ne asemănăm cu El întru 
toate. Şi, din nou, ne aflăm într-o situaţie paradoxală: 
noi suferim, dar cu altă suferință, cu o suferință 
necunoscută până acum. Această suferință ne 
însuflețeşte, nu ne ucide. În ea este prezentă puterea 
necreată. Noi suntem aruncaţi în nemărginirea lui 
Dumnezeu. Suntem cuprinşi de uimire de cele ce se 
săvârșesc înlăuntrul nostru. Ne aflăm depășiți de măreția 
acestor evenimente. Ne facem mici, ne micşorăm până 
la limită conștienți de noi înşine și, în acest timp, 
Dumnezeu vine să ne îmbrăţişeze, asemenea Tatălui din 
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Evanghelie (Lc. XV, 20). Frica și cutremurul pleacă de 
la noi, lăsând loc uimirii în faţa lui Dumnezeu. El ne 
îmbracă î în haine preţioase. Ne înfrumuseţează cu daruri 
înalte, cel mai preţios dintre ele este iubirea atotcuprin- 
zătoare. Pocăinţa, prima noastră suferinţă, rămâne mută 
în bucuria şi dulceaţa iubirii. Acum iubirea capătă o 
“nouă formă: compătimirea oricărei ființe care este 
lipsită de Lumina lui Dumnezeu. ze ab 

O mare bucurie vine când începem să primim voia lui 
Dumnezeu în noi. Ne vedem implicaţi în procesul de 
creaţie al lui Dumnezeu însuși. Noi am fost colaboratorii 
Lui în propria noastră înălţare din cădere şi desfigurare. Și 
iată, El ne rânduieşte să fim „împreună- -lucrători“ în 
„țarina“ Lui (1 Cor. III, 9). Astfel apare renașterea noastră 
treptată î în Duhul prin pocăință. 

Domnul „în zilele trupului Său a adus cu strigăte 
puternice și cu lacrimi, rugăciuni şi cereri Celui eare putea 
să-L izbăvească de moarte şi a fost auzit pentru evlavia 
Lui. Deși este Fiu, prin suferințe a învățat ascultarea din 
cele ce a pătimit și desăvârșindu-Se, S-a „făcut pentru toţi 
cei ce-L, ascultă pricinuitorul mântuirii veşnice“. „Despre 
toate acestea se cuvenea să vorbim mult; dar e greu 
de lămurit despre adâncimile vieţii creştine, oamenilor 
care n-au în această minunată sferă, experiența suficientă 
(Evr. V, 7-11). 

Hristos, „pentru toți cei ce ascultă de EI“, s-a făcut 
singura cale şi nu opreşte pe nimeni să se asemene Lui în 
rugăciune. Ce să spun cu, care sunt cel mai neînsemnat 
dintre oameni? În timpul îndelungatei mele vieţi și cu Îi 
aduceam rugăciuni și cereri cu strigăte puternice Şi cu 
tacrimi fierbinți. La această rugăciune mă aducea deznă- 
dejdea de mine însumi, când mă gândeam la judecata 
poruncilor lui Hristos. Se întâmpla, uneori, ca disperarea 
taţă de mine însumi, care mă arunca în neînchipuita 
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beznă ce nu poate fi exprimată prin cuvânt, să se retragă, 
dând loc iubirii purtătoare de lumină. Mă gândeam că 
iubirea mea a devenit ireversibilă. Mi se părea că mă aflu 
în pragul intrării „până dincolo de catapeteasmă“ (Evr. 
VI, 19), de unde nu voiam deloc să mă mai întorc pe 
pământ. Totuşi Dumnezeu n-a binevoit să mă ia. 

De multe ori îmi aduceam aminte de proorocul 
Moise care, după Descoperirea avută în „Rugul aprins“, 
a fost trimis în Egipt şi timp de patruzeci de ani s-a 
chinuit cu noroiul patimilor mărunte ale celor pe care 
urma să-i mântuiască. Vorbind astfel, nu mă compar 
deloc nici cu Proorocii, nici cu Apostolii sau cu 
Părinţii, ci prind doar o oarecare parte a analogiei, fără 
de care ar fi cu neputinţă să ne orientăm în calea 
noastră. Dumnezeu după nemăsurata Lui Smerenie, nu 
m-a lepădat, ci mi-a dat să contemplu Lumina Lui 
necreată. Hristos a devenit viața mea. Eu am învăţat 
să-L iubesc și acum nu pot să- mi imaginez că altcineva 
poate să-i fie asemenea. El este pentru mine unicul meu 
Domn și Dumnezeu. Aproape necontenit sufăr cu 
inima, fiindu-mi frică să nu-L pierd, să nu pierd 
milostivirea Lui din cauza multelor mele împiedicări. 
Nu fără discuţii cu EI, nu fără nenumărate încercări de a 
mă abate de la Crucea Lui, totuşi sărut crucea lui 
Hristos și oarecum port crucea, crucea mea, care mi-a 
fost dată (Mt. 16,24). 

Și acum, ÎL binecuvântez pe Dumnezeul meu, care a 
binevoit să mă renască printr-o pocăință fierbinte. 


IV 
DESPRE INSPIRAȚIE 


În ciuda umilinței mele, (Mt. V, 3), m-am rugat ca 
Domnul să-mi dea o inspirație pentru a- -L urma „oriunde 
ar merge“ (Apoc. XIV, 4): “fie în pustie, în încercarea 
credincioşiei mele în dragostea față de Tatăl (Lc. 4,1); în 
mulțimea chinurilor de care e El însoțit în propovăduirea 
Împărăției iubirii Tatălui, ori, pe Tabor, unde trei aleși au 
auzit glasul Tatălui: „Acesta este Fiul meu cel iubit“ (Mt 
17, 5); dar mai întâi de toate și mai mult decât toate în 
Ghetsimani şi pe Golgota. 

Prin „inspiraţie“ am înțeles prezența puterii Duhului 
Sfânt înlăuntrul meu (loan IV, 13—15; VII, 37-38). Acest 
gen de inspirație aparține unui alt plan al fiinţei, în raport 
cu ceca ce se numeşte în domeniul artistic sau “filosofic. Și 
această inspiraţie, proprie naturii noastre căzute, poate fi 
înţeleasă ca un dar de la Dumnezeu, dar care încă nu ne dă 
nici unirea cu Dumnezeu personal, nici chiar o cunoaștere 
intelectuală despre El. 

Autentica inspiraţie sfântă, cea care purcede de sus, de 
la Tatăl nu i se impune cu sila nimănui. Ea se dobândește 
ca şi orice alt dar de la Dumnezeu, printr-o nevoinţă î încor- 
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dată în rugăciune (Lc. XI, 9-13). Nu este vorba că 
Dumnezeu ar da o oarecare „plată“ pentru o osteneală, ci 
este vorba de faptul că cele dobândite pe cale înțeleaptă î în 
suferință devin o proprietate inalienabilă a omului. în 
veșnicie. Este necesar pentru noi toți să suferim o deplină 
renaştere prin acțiunea harului şi de a restabili astfel 
capacitatea de a primi în noi îndumnezeirea. Toate acestea 
nu sunt posibile decât printr-o completă regenerare a 
ființei noastre îndeplinită în noi prin har, de a reface 
astfel capacitatea noastră de a primi dumnezeirea. 
Dumnezeu într-adevăr ne dă viața Sa, care devine, în 
sensul deplin al cuvântului, posesiunea noastră personală. 
Slava Lui cea mai înainte de veci se sălășluieşte în cei 
răscumpăraţi de EI, nu ca ceva impropriu năâturii noastre, 
nu ca ceva „străin, nedrept“ (Lc. 16, 11-12) în sufletul 
nostru. Adevărata îndumnezeire constă în faptul că i se 
comunică în mod activ și inalienabil făpturii raționale 
viața fără de început a lui Dumnezeu însuși. Cu alte 
cuvinte: Viaţa lui Dumnezeu se „ipostaziază“ în om, așa 
cum Dumnezeu, întrupându-se, a ipostaziat — a primit în 
ipostasul Său — forma chiar de EI creată a fiinţei noastre. 
n veacul ce va să fie, unitaţea omului cu Dumnezeu va 
deveni deplină în tot conţinutul Fiinţei Sale, în afară de 
identitatea sa după Esenţă. Aceasta din urmă nu se poate 
comunica făpturilor create şi va rămâne întotdeauna 
neajunsă pentru toate creaturile, Îngeri și oameni. 
Împărăţia Tatălui este o unitate ontologică: a tuturor 
celor mântuiţi şi, ca atare, nu poate fi clintită de nimeni şi 
de nimic (Evr. XII; 27-28). Inspirația de Sus, într-o mare 
măsură, depinde de noi: Dacă deschidem uşa inimii noas- 
tre, Domnul — Duhul Sfânt, care stă la ușa (inimii noastre) 
Şi bate, va intra cu forța înlăuntrul nostru. De va auzi 
cineva glasul Lui şi va deschide ușa, va: intra la el, și va 
cina cu El, şi el cu Dumnezeu (Apoc. III, 20). Domnul 
păzeşte libertatea celor creați după chipul Lui. Şi noi 
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trebuie să ştim ce este potrivit pentru El. De aici se 
creează necesitatea pentru toți și pentru fiecare din noi: să 
nu ne permitem astfel de fapte, să nu ne îngăduim astfel 
de acţiuni lăuntrice ale duhului nostru care supără Duhul 
lui Dumnezeu. Printr-o sinceră petrecere în ascultarea 
poruncilor lui Dumnezeu se tămăduieşte moartea noastră 
păcătoasă şi toată viaţa devine pătrunsă de Lumina 
_necreată a Dumnezeirii vi veşnice. 

Când sufletul se atinge în mod existenţial de această 
Veşnicie, atunci cad de pe noi patimile j josnice, şi noi ne 
îndepărtăm de lupta ucigătoare de fraţi pentru stăpânirea 
valorilor pământești. Asupra noastră coboară „pacea lui 
Hristos“, Și noi primim puterea de a iubi pe vrăjmași. 
„Pacea Mea dau vouă“ (loan XIV, 27). Pacea lui Hristos 
este mai de preţ decât orice bogăţie, decât toate plăcerile 
şi bucuriile pământului. Ea constă în neîndoioasa - 
cunoaștere a Dumnezeului celui viu, a Tatălui nostru. Este 
suficient pentru noi puţină hrană, să fim sub acoperişul 
unei case, să avem trupul acoperit din cauza frigului și a 
rușinii (| Tim. VI, 8). Numai mintea noastră — duhul 
nostru - să fie liberă să se scufunde în contemplarea 
Fiinţei Divine, deschisă nouă de Hristos. Dorul după 
lumea de sus, pășirea cu dragoste spre ea, apare ca veselia 
noastră, ne face Chiar bătrânețea noastră plină de suferințe 
de o împărătească frumuseţe, plină de aşteptarea „îmbră- 
țişărilor Părinteşti“ (Luca. XV, 20), pline de milă. 


v 


DESPRE CHENOZĂ 
ȘI DESPRE PĂRĂSIREA LUI DUMNEZEU 


1. Experiențele ascetice 


ia Fericiţi sunt cei săraci cu duhul, căci a lor este 
împărăţia cerurilor“ (Mt. V, 3). Fericiţi, pentru că odată cu 
conştiinţa sărăciei. noastre în duh vine la noi de Sus 
puterea de a ne înălța către Dumnezeu. În afară de această 
conștiință nu există mișcare spre Cel Preaînalt, iar mulțu- 
mirea de sine este ori simptomul unei paralizii duhovni- 
cești, ori al unei căderi. Printr-o meditare constantă la 
poruncile dumnezeieşti se ascute în noi sentimentul 
depărtării noastre de Dumnezeu, se adânceşte înțelegerea 
că mândria este rădăcina tuturor relelor. Mândria este 
potrivnică lui Dumnezeu. Mândria este antipodul iubirii 
lui Dumnezeu. Din cauza ei omenirea a devenit roaba 
putreziciunii. 

Pentru a renaşte în Dumnezeu, în frumusețea duhovni- 
cească cea dintâi este necesar să ne conducem după învăţă- 
tura Evangheliei. Numai o credinţă puternică că Hristoş 
este Dumnezeu Atotţiitorul ne va ajuta să ne menţinem 
„pe piatra neclintită a poruncilor Lui“. În aceste condiții, 
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răsare o grea luptă cu toate cele ce am agonisit în căderea 
noastră. Credinţa că Hristos este unicul adevărat 
Mântuitor al omului, nu ne va îngădui să cădem de la EI, 
când va veni neprevăzutul și negânditul. proces al 
purificării noastre de „bogăţia“ păcătoasă. 

Apostolii ne-au. înfăţişat ceea ce au auzit şi au 
cunoscut de la însuşi Domnul; iar Părinţii Bisericii 
noastre în neîntrecutele lor nevoinţe ne-au păstrat toate 
poruncile date de Dumnezeu şi ne-au transmis neprețuita 
lor experiență şi cunoștință (Mt. 28, 19-20). Mulțumită 
lor, Apostolilor și Părinților, noi am devenit posesorii 
cunoștințelor tainice în căile mântuirii. Aceste punți 
nevăzute sunt suspendate deasupra beznelor. Pentru ca 
nici o furtună să nu ridice și să nu ne arunce în prăpăstii 
întunecoase. Nu există — repet — nici o putere, nici o 
rațiune, în afară de credinţa nezdruncinată în Hristos 
Dumnezeu. „Și aceasta este biruința, care a învins lumea, 
„credința noastră“ (I loan V, 4). 

Voi trece la descrierea acestei taine pe cât îmi va fi cu 
putință. Poruncile ne pun față în față cu Ființa Absolută. 
“Toate încercările noastre de a păzi aceste porunci fără de 
ajutorul lui Dumnezeu se răstoarnă în chip inevitabil. Noi 
manifestăm totala noastră nepregătire pentru această 
drumeţie. Vedem în noi înșine atâtea cotituri din partea 
duhului-minţii și atâtea patimi ale inimii, care ne omoară. 
Spaima căderii din Dumnezeu, în cate am crezut, este 
mare. Ajungem negreșit să încercăm o strângere de inimă 
în ceea ce ne priveşte. Toate, cu care noi ne socoteam 
îmbogăţiți în trecut, le aruncăm şi devenim astfel dezgoliți 
de toate legăturile noastre pământești şi de cunoștințe și 
Chiar de voința noastră. Astfel, devenim săraci, ne 
„epuizăm“, facem experiența chenozei. Desigur, cea mai 
grea încercare consistă în faptul că, în pofida nemăsuratei 
noastre încordări de a rămâne credincioși lui Dumnezeu, 
suferim perioade de părăsire din partea lui Dumnezeu. 
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Sărăcia duhovnicească, unindu-se cu părăsirea lui 
Dumnezeu, ne afundă în deznădejde. Ni se pare că asupra 
noastră atârnă un oarecare groaznic blestem. Noi putem 
suferi în toate planurile ființei noastre: cu duhul, cu min- 
tea, cu inima, cu trupul. Tocmai în asemenea momente în 
fața duhului nostru se înfăţişează revelaţia biblică privi- 
toare la căderea omului în tragismul ei autentic și atunci, 
credința în Hristos, în iubirea lui Hristos ne sugerează să. 
ne predăm, pe cât se poate, unei depline pocăințe. Cu cât! 
“mai profundă va fi pocăința noastră, cu atât mai mult se va 
descoperi în faţa noastră și adâncimea existenței noastre, 
care mai înainte era ascunsă de noi înşine. Dându-ne 
seama lămurit de deznădăjduita noastră situaţie, vom 
începe să ne urâm așa cum suntem. - 
Acest chip de epuizare sau de smerenie nu se dobân- 
deșşte prin eforturi omenești: acesta este un dar de la Dum- 
nezeu Mântuitorul: darul „pocăinţei spre iertarea păcate- 
lor“ (Lc. XXIV, 47). Noi nu înţelegem acţiunea Lui în 
sufletul nostru, dar cu toate acestea cu puterea Lui ne 
reducem la zero, ne aneantizăm, iar ne apucă teama, căci 
El nu este cu noi. El, care este unica noastră căutare și 
dragoste, s-a ascuns din fața noastră. 


În felul acesta se săvârşeşte curățirea noastră de acel 
„blestem“ (Fac. III, 14-19) ptin moştenire; pe o astfel de | 
cale, treptat, pătrunde î în noi de data aceasta o nouă ener- 
gie necreată: noi ne împărtăşim cu Fiinţa Divină. Atunci 
apare Lumina lui Dumnezeu și ne Cuprinde; Duhul Adevă- 
rului, care de la Tatăl purcede şi care în -Fiul odihnește, 
coboară î în inimile noastre ca Mângâietor: „Fericiţi cei ce 
plâng, că aceia se vor mângâia“ (Mt. V, 4). 

Întorcându-ne în nimic, noi devenim un „material“ din 
care este propriu Dumnezeului nostru să creeze. EI ȘI 
nimeni altul a descoperit pentru noi această taină. Dându-ne 
în sfintele Lui mâini și resimţind în.noi înşine procesul 
Lui creator, înţelegem cum mintea noastră nu poale 
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cuprinde tot ce ni se trimite de sus: sunt lucruri pe care 
ochiul nu le-a văzut, la inima noastră nu s-au suit (1 Cor. 
II, 9). Şi este nesfârșită uimirea în fața Lui. O, cât de bine 
îl cunoaşte El pe om! Numai Cel ce ne-a creat pe noi 
poate avea o asemenea cunoștință despre posibilităţile 
naturii noastre. Eu caut cuvinte pentru exprimarea tainei 
pierdute de oameni. Eu îl implor pe Dumnezeu să-mi dea 
cuvintele de care am nevoie. Îl rog pe cititorul întâmplă- 
tor: nu te gândi la mine, neînsemnatul, ci concentrează-te 
la substanța obiectului. Nu eu am inventat această învă- 
țătură, ci am fost învățat cu pogorământul lui Dumnezeu 
prin alesul Lui. Nu încerc să descifrez acest paradox: de ce 
toate acestea au căzut asupra capului meu? Dar adus la 

“picioarele marei Taine, am rămas uimit de frumuseţea ei. 
Desăvârşirea lui Dumnezeu-Hristos nu poate fi cântată cu 
vrednicia pe care o merită. 

„Dacă cineva vine la Mine, și nu urăște... până și însăși 
viața sa (sufletul)... acela nu poate fi ucenicul Meu (Le, 
XI » 26). Apariţia, înlăuntrul nostru, a acestei sfinte „uri“ 
înseamnă prin ea însăşi apropierea noastră de contempla- 
rea acestei sfinte taine. Cui i-a fost dată această înfricoșată 
binecuvântare, acela î începe să cunoască „pe unicul ade- 
văratul Dumnezeu și pe lisus Hristos, cel pe care L-a 
trimis“ (loan XVII, 3) şi este aşezat pe pragul intrării 
Împărăției neclintite. O admirabilă descriere privitoare la 
calea mântuirii noastre o avem în capitolul 12 al Epistolei 
către Evrei. 

„Ce lucru ai pe care să nu-l fi primit? Și dacă l-ai 
primit, de ce te fălești ca și cum nu l-ai fi primit?“ (1 Cor. 
IV, 7). Domnul care mi-a dat în anii copilăriei mele 
Lumina Lui cu simplitatea vârstei de copil, a îngăduit mai 
târziu să trăiesc o cădere asemenea căderii lui Adam. Dar 
El nu m-a lepădat până la sfârșit. El mi-a dat să înţeleg cât 
de muit m-am îndepărtat de la EI (Lc. XV, 13— —24). Paralel 
cu aceasta, El a revărsat asupra mea în râuri de lacri 
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harul zdrobirii inimii mele pentru cele făcute de mine. În 
perioada de început eram un ignorant deplin în învățătura 
Sfinţilor Părinţi asceţi. Cele ce se petreceau cu mine mă 
depășeau cu totul şi eu, neştiutorul, plângeam în hohote în 
căința mea, ştiind că am nevoie de iertare. Dorul după 
Tatăl era atotmistuitor. Mă mistuia atât de mult, încât 
atunci când flacăra ce mă consuma se schimba în Lumină, 
nu puteam să iau aminte la acest dar ŞI nu mă părăsea 
osândirea de sine la „întunericul cel mai dinafară“. Flacăra 
unei ruşini insuportabile mă prefăcea în cenuşă. Era în 
mintea mea, ca și cum L-aș fi depășit pe EI: „Fiinţa 
Primară“. Mă rugam culcat cu fața î în jos: nu îndrăzneam 
să mă uit la El. Mă uram pe mine însumi. 

Omul, luat aparte, izolat de Tradiţie, nu socotește că 
este posibil să mergi singur după Hristos: se deschide în 
faţa lui un tablou prea grandios. Omul cu mintea sănătoasă 
însă se îndepărtează de mulțumirea de sine şi caută 
martori de nădejde: „ca nu cumva să alerg sau să fi alergat 
în deşert“ (Gal. II, 2). Dar martorii, în mod firesc, trebuie 
să fie aleşi din mijlocul acelora care în vechime L-au 
urmat pe Hristos, precum şi din mijlocul contemporanilor 
săi în aceeaşi credinţă. Doar nu mă voi duce să-l întreb pe 
un budist sau pe “un mahomedan: oare înțeleg bine. 
poruncile Domnului? Astfel eu m-am întors la citirea cu 
predilecție a Noului Testament, la preoții Bisericii, la 
profesorii de teologie; la citirea scrierilor Părinților 
apostolici, a marilor asceţi, fără să ignor lucrările 
trecutului apropiat și ale contemporanilor mei. În acea 
vreme, lucrările celor din urmă m-au ajutat puţin în chip 
nemijlocit. În schimb, întâlnirea cu scrierile. asceţilor, 
într-adevăr, corespundea cu nevoile mele. În ele, eu 
găseam nu numai îndrumări inspirate pentru calea ce 
mi-am ales-o, ci și multe minunate comentarii ale 
evenimentelor lăuntrice duhovnicești, care de acuma îmi 
erau cunoscute. Pe de o parte, eu mă întăream în 
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cunoștințele mele privitoare la lumea duhovnicească, iar 
pe de altă parte, intram într-o luptă complicată cu slava 
mea deșartă. Descoperind în scrierile lor o potrivire cu 
experiența mea, uneori încercam o stare de mare 
mulțumire, care asemenea noroiului înfășura inima mea. 
Atunci, se pierdea vedenia Luminei cerești, uneori, pentru 
multă vreme. Cădeam într-o mare tristețe în legătură cu . 
acest fenomen. Situația mea părea fără nici o ieșire. Nu 
puteam să fiu mulțumit de mine, dar când începeam să 
înțeleg cele trimise de dreapta lui Dumnezeu, atunci 
„stânga“ mea mă dărâma (Mt. VI, 3). „Om nenorocit 
ce sunt! Cine mă va izbăvi de trupul morţii acesteia?“ 
(Rom. VII, 24). Nu odată mi s-a întâmplat: mă rugam, mă 
înecam în lacrimi de zdrobire şi undeva alături, încă în 
văzduh, apărea un gând de slavă deșartă, şi pe loc mă 
ridica de j jos furat: nu mai aveam lacrimi, sufletul meu era 
golit, trupul era sănătos, dar viaţa duhovnicească se retră- 
sese din mine. După mai multe repetări ale unei asemenea 
nenorociri, mă apuca groaza la primul semn de apropiere 
al acestui vrăjmaș și dublam atunci plânsul pocăinței: 
„Doamne, au sosit ucigașii, mântuiește-mă“. Atunci am 
înțeles pentru ce Părinţii nu iubeau laudele: chiar cei desă- 
vârșiți nu ieșeau fără vreo pagubă în iubirea de 
Dumnezeu. 

„Fericiţi cei săraci cu duhul, căci a lor este Împărăţia 
Cerurilori* (Mt. V, 3). Aceste crvinte se află la temelia ne- 
voinţelor de tc-te zilele, care duc către mântuire, înțeleasă 
ca îndumnezeirs. ă 

„Te rog, Hristoase, Cel fără de început cu Tatăl și cu 
Duhul Sfânt. Cuvâtr 1postatic, dă-mi acum cuvântul, 
care să mă poată lămuri măcar în parte: ce taine ascunse 
ne înveţi prin providențiala Ta îndepărtare de noi? Căci 
Tu eşti unicul Învățător și Povăţuitor al nostru (Mt. XXIII, 
8 și 10). Căci Tu eşti calea mântuitoare ce duce la Tatăl; 
Tu ești Lumina; Tu eşti Înţelepciunea“. | 
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Puşi în faţa inexprimabilei măreții a dragostei dumne- 
zeieşti, arătată nouă prin Logosul întrupat, în năzuinţa 
noastră de a merge pe urmele pașilor Lui, la început, 
trecem printr-o experienţă grea atunci când ni se dă pe față 
din ce în ce mai mult nimicnicia noastră. Amar şi totodată 
minunat este acest proces; și totuși, profundul lui sens ni 
„se descoperă numai la capătul drumului. 

În Hristos, noi ne întâlnim cu Fiinţa Absolută, însă 
-numai cu puterea Lui putem să biruim toi ce este incapabil 

să primească veşnicia (1 Cor. XV, 50), tot ce este contra 
iubirii Lui. Suntem cuprinși de întristare când ne 
convingem la fiecare pas de neputința noastră. Strâmtă 
este mintea noastră, ca să înțelegem sfintele Lui porunci. 
Dar chiar în năzuința plină de suferință către El începem 
să vedem chemarea plină de însufleţire care iese din Tatăl 
"cel. fără de început. Încă nu simţim dulceața, dar noi îl 
iubim: E1 este frumos şi iubirea aceasta este mai tare ca. 
moartea. Oricât de greu ne-ar fi să păzim cuvântul Lui, nu 
ne putem abate de la scopul ce ne stă înainte: să devenim 
pe vecie sălașul Luminei Lui. Astfel cu durerea întregului 
nostru organism ne înecăm în marea lacrimilor unei 
depline pocăințe. Ştim din experiență că nu există un alt 
mijloc de a da afară din noi spurcata patimă a mândriei 
moștenite din momentul căderii. În starea acestei pocăințe, 
devenim deschişi pentru lucrarea Duhului Sfânt în noi, 
lucrare puternică ce ne face să gustăm de mai înainte 
veşnicia unirii cu Dumnezeu. 

“Trecerea de la putreziciunea moștenită de la Adam 
către Lumina neînserată a lui Hristos este un eveniment 
mult -mai important decât toate celelalte fapte de pe 
Pământ. Semnul apropierii noastre de această mare taină 
este apariţia sfintei uri de noi înşine (Lc. XIV, 26). Scris 
este: nimic necurat nu va intra în Împărăţia Mielului lui 
Dumnezeu (Apoc. XXI, 27). Să ne încercăm cu toată 
severitatea pe noi înşine și să ne osândim fără milă în 
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iad, ca pe nişte nevrednici de Dumnezeu. Numai aşa ne 
vom birui indulgența pentru neputinţele noastre, de a 
ierta cu ușurință greșalele noastre, mai ales dacă ele sunt 
săvârșite numai cu gândul. Jocul este grandios, în miză 
merge toată ființa noastră: câștigul este nemurirea în 
Lumina fără de început. „Împărăţia lui Dumnezeu se 
ia prin stăruința şi cei ce se silesc pun mâna pe ea“ 
(Mt. XI, 12). 

Învățătura lui Hristos iese din „Tatăl luminilor“ (lac. L, 
17). Lui îi este proprie desăvârșirea dumnezeiască, ea 
aparţine unui alt plan de existență. Nimeni dintre oameni 
nu poate să-și pună viaţa în concordanță cu Evanghelia 
numai prin propria lui putere. Oricât ne-am încorda 
forțele, porunca în desăvârşirea ei, rămâne de neajuns. E 
posibil ca în anumite momente să ne fie dat să ne 
apropiem de acest Foc (Lc. XII, 49), dar a rămâne în el 
mai multă vreme nu putem. Acelaşi lucru trebuie să-l 
observăm cu privire la experiența nepătimirii; ea poate fi 
dată nevoitorului, dar nu poartă caracterul permanenței și 
este supusă clătinării, în raport cu-circumstanțele, cu for- 
mele slujirii oamenilor. 

În limitele vieţii noastre pe Pământ nu există desă- 
vârşire absolută şi este primejdios pentru noi să ne 
mulțumim cu cele dobândite până acum. Cei ce nu cred în 
Dumnezeu nu cunosc ce este părăsirea lui Dumnezeu. 
Această durere este trăită numai de aceia care au cunoscut 
deja bunătatea lui Dumnezeu și năzuiesc cu toate puterile 
să rămână în El şi cu El. Cu cât omul a gustat într-o mai 
mare măsură din bucuria unirii cu Dumnezeu, cu atât mai 
profund suferă când se desparte de EI. Ultima limită a 
acestei despărțiri, cunoscută de noi din Evanghelic, a fost 
atinsă de însuși Domnul: după rugăciunea cu sudori de 
sânge din Ghetsimani, în câre EL S-a dat cu totul Tatălui 
Său, pe cruce, EI „a strigat cu glas tare ...Dumnezeul Meu, 
Dumnezeul Meu! pentru ce m-ai părăsit?... şi din nou a 
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strigat... și ș şi-a dat duhul (Mt. XXVII, 46-50). Printr-o 
asemenea predare totală „a omului isus Hristos“ (1 Tim. 
II, 5), aneantizarea Sa s-a transfigurat în aceeaşi 
îndumnezeire săvârşită: și primită de El în actul întrupării 
în natura noastră. ȘI de aceea, ca unui „om“, i s-a dat un 
Nume mai presus... de orice nume, numit nu numai în 
acest veac ci și în veacul viitor (Fil. TI, 9; Efes. 1,21). 

Creştinul urmează să se apropie cumva de această stare, 
să se învrednicească să primească“ adâncimea corespunză- 
toare a predării. personale, adică mântuirea. Astfel este 
iubirea lui Dumnezeu: în veșnicie îi este propriu ca niciodată 
să nu se micșoreze încordarea extremă a Fiinţei, totodată, 
într-o deplină abstracţie de sine. Ea este smerită, iar. 
smereniei divine îi e firesc să fie deschisă pentru toți cei care 
vin la EI (loan VI, 37-40). În Împărăția lui Dumnezu Tatăl, 
nimeni nu se închide în egoism. Sfânta dragoste se mută de 
la unul la altul într-o ambianță comunitară. Toată lumea, 
divină şi creată, e cuprinsă în smerenie. Pe calea aceasta, 
toață Fiinţa apare asemenea cuprinsului ei. În ea străluceşte | 
iubirea nemăsurată a bogăției Și negrăitei fericiri. 

Însă sărăcia ŞI întunericul iadului sunt rezultatul 
afundării în noi înşine prin iubirea de sine. Limita extremă 
a închiderii în sine prin mândrie se exprimă ca o ură faţă 
de Dumnezeu. 

Printr-o îndelungată experienţă învăţăm lepădarea de 
sine prin care se dobândește iubirea de Dumnezeu. Această 
iubire ni se descoperă î în scurtele momente ale cercetării 
de Sus. Apoi vor urma inevitabil zile, ani de părăsirea lui 
Dumnezeu. Spaima va cuprinde sufletul părăsit de 
Dumnezeu. Putem să nu ştim pentru ce. Ne aflăm în fața 
primejdiei: iubirea, care ni s-a arătat în Lumină, se retrage, 
se ascunde asemenea soarelui care apune... se lasă noaptea 
întunecoasă. În felul acesta învăţăm să-L urmăm pe Hristos 
care coboară în iad. Să-l urmăm pe EI, „oriunde ar merge“ 
(Apoc. XIV, 4). 
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Pentru orice om care, cu adevărat, caută mântuirea e 
necesar să treacă prin experiența părăsirii de către 
Dumnezeu. Uneori ea poate ajunge la o asemenea 
intensitate, încât chiar momentele cele mai scurte să i se 
pară în afară de vreme. Adeseori, asemenea stări extreme 
"se trimit de sus nevoitorului: câteodată, în trepte măsurate. 
Încercarea credinţei noastre poate să ne însoțească ani 
îndelungaţi, în a doua etapă a vieţii duhovnicești creştine, 
atunci când suferă o slăbire îngăduită de providență şi 
chiar o îndepărtare de la primul har. În această inevitabilă 
părăsire se află un sens adânc: a-i da omului posibilitatea 
libertăţii şi credincioşiei față de Dumnezeu. 

Dar cum este posibil să nu cazi în deznădejde, când 
nici o rugăciune nu ajunge la urechea Celui Preaînalt? 
Oricât de întărit ar fi omul în anii premergători unei 
uniuni vii cu Cel ce este singurul Existent, starea de 
părăsire de către Dumnezeu, de data aceasta iubit, pune 
duhul nostru într-o grea nedumerire: „Ce se petrecea cu 
mine atunci? Oare, Dumnezeu, așa cum L-am cunoscut, 
poate să se îndepărteze atât de mult încât să nu-L miște 
nici un vaiet al sufletului rănit?* Asemenea gânduri 
tulbură şi clatină mintea. Totuși un răspuns definitiv nu 
poate veni curând. 

Când şi experiența mea personală mi-a dat să văd că 
poruncile lui Hristos în esența lor sunt proiectarea vieții 
divine în planul nostru, atunci mi-a devenit ușor să 
înțeleg cuvintele Domnului: „Fără Mine nu puteţi face 
nimic“ (loan XV, 5). În timpurile grele de prăbuşire a 
tuturor sforțărilor mele de a-mi conforma manifestările 
vieţii cu învățătura evanghelică, mă rugam, uneori, așa: 
„Vino şi fă singur în mine voia Ta, căci poruncile Tale nu 
încap în strâmta mea inimă și mintea mea îngustă nu 
înțelege cuprinsul lor... Dar dacă Tu nu vei binevoi să Te 
sălăşluieşti înlăuntrul meu, atunci eu în mod inevitabil voi 
merge în întuneric... Tu, știu, nu acţionezi cu forța, dar te 
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rog: intră în casa mea şi renaște-mă în întregime: prefă 
întunericul infernal al mândriei mele în smerita Ta iubire; 
cu Lumina Ta transfigurează natura mea pervertită, în aşa 
fel încât să nu rămână în mine nici o singură patimă, care 
să poată împiedica venirea Tatălui Tău cu Tine (loan XIV, 
21-23); fă din mine locuinţa acelei vieţi sfinte, pe care Tu 
însuţi mi-ai îngăduit s-o văd în parte... Aşa, Doamne, Te 
implor nu mă lipsi de acest semn al bunătății Tale“. 

Adeseori treceau ceasuri înțregi cu astfel de rugăciuni. 

Mai târziu, sufletul credincios va înțelege alegerea sa 
de către Bunul Tată tocmai prin încercările chinuitoare 
trimise lui de sus. În afară de acestea, nimeni n-ar fi pă- 
truns în adâncimile gândului dumnezeiesc privitor la noi 
şi n-ar fi cunoscut acea iubire, despre care vorbea 

ristos. În ceasurile părăsirii de Dumnezeu, vedem că tot 
ce s-a făcut mai înainte nu este deloc de ajuns pentru 
mântuire, că fericirea .cea bună încă nu ne aparţine. 
Nemulțumirea acută de sine, trăită ca o scârbă de sine 
însuşi, "este primul semn al apropierii de iubirea lui 
Dumnezeu totală, ce ni s-a poruncit, adică învingerea 
teribilului prag al urii de sine. In rugăciunea, născută din 
ura de sine, înlăuntrul nostru se deschide o nouă existență, 
de data aceasta supralumească și noi contemplăm 
măreţia lui Dumnezeu. 

Desăvârşirea creştină este supraomenească, este cu 
adevărat divină. Domnul ne-a arătat în întruparea Sa. 
Nimeni din cei de pe pământ n-a atins o asemenea măsură 
ca EI (Fil. III, 13). O oarecare apropiere, totuși, a fost 
dată, mai degrabă, celor puţini (Mt. VII, 14), prin 
învățătura și pildele cărora şi noi ne însuflețim î în nevoința 
de a dobândi smerenia lui Hristos ŞI iubirea Lui. Focul 
ceresc, care pătrunde viața Bisericii ŞI Tainele ei, reține 
peste veacuri credința în "Evanghelie care „nu este lucru 
omenesc, nici de la oameni, ci prin descoperirea lui lisus 
Hristos“ (Gal. I, 11-12). 


* 
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Mulţi se vor mântui, se vor îndulci în oceanul iubirii 
lui Hristos, dar nu mulţi vor fi aceia care, nu fără frică 
totuși, au primit această flacără încă din această viață 
pământească în trup. Mi-aduc aminte că fericitul stareţ 
Siluan, pogorându-se spre mine, nenorocitul, a spus odată 
că firea noastră pământească nu poate suporta plinătatea 
harului; pe acest temei, apariția lui Dumnezeu în slava Lui 
cea mai înainte de veci este posibilă numai în foarte scurte 
momente; şi aceasta, nu altfel decât prin întărirea trupului 
şi psihicului cu harul Sfântului Duh... E mai lesne să 
purtăm pe mâinile goale cărbuni aprinşi pe o distanţă, să 
zicem, de o sută de metri, decât să păstrăm acest har și să 
rămânem în viaţă (Redau exact sensul gândirii sale, dar cu 
cuvintele mele). 

Purtătorii unei asemenea cunoașteri își pun. egale 
asupra multor credincioși; mulțumită lor se menţine peste 
veacuri realitatea istorică a tradiţiei vii a duhului nostru. 

ÎL „cunosc“ pe Hristos numai aceia care au o viaţă 
lăuntrică asemenea vieţii Lui pământești. După cuvintele 
Apostolului în noi trebuie să fie aceleași simţăminte, 
aceleași înţelegeri, pe care le vedem în lisus Hristos care, 
fiind Dumnezeu după natură, s-a micșorat pe Sine, 
primind chip de rob şi s-a smerit pe Sine chiar până la 
moarte pe cruce (Fil. ÎL, 5— —8). El este „piatra“ lepădată de 
conducătorii acestei lumi, dar care în sensul real al ființei 
stă la temelia întregii existențe. Când Focul cel ceresc 
aruncat atunci pe pământ s-a atins de inima omului, acesta 
dobândeşte puterea să urmeze cu duhul pe Hristos în 
Ghetsimani şi pe Golgota, într-o profundă suferință a. 
întregii sale fiinţe. Acest gen de cunoaştere a Domnului, 
„coborât din ceruri“ pe Pământ şi mai departe î în iad, ne 
duce spre o pregustare parțială a Învierii. 

Creștinii merg pe această cale neexplicată prin cuvânt 
spre depărtări nemărginite care se deschid înaintea lor. Li 
se dau cunoștințe din experienţă, cu privire la bezne întune- 
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coase şi contemplări pline de bucurie ale Luminii Împă- 
răţiei. Împărăţia aceasta este de faţă peste tot dar intrarea 
într-însa depinde | numai de Dumnezeu, căci Împărăţia, în 
ea însăşi, nu are o existență „obiectivă“, ci este Elî însuși, 
dând puterea de a ne primi în Sine sau a veni în noi pentru 
a rămâne aici cu o veşnică sălășluire. Atunci noi vom fi în 
EI şi El în noi; viața Lui devine viața noastră, care nu se 
va lua de la noi. 


2. Experienţa Starețului Siluan 


Acea părăsire de Dumnezeu, care i-a fost dat starețului 
Siluan ca s-o trăiască înainte de a i se arăta Domnul, în 
realitatea Sa duhovnicească, a fost „epuizarea“ (chenosis) 
starețului însuşi. În acea părăsire de către Dumnezeu, pe 
care el a numit-o cu cuvintele „pe Dumnezeu nu-L poţi 
îndupleca“, este evidentă Pronia lui Dumnezeu, care i-a 
dat lui Siluan să se afunde într-o întunecoasă disperare, să 
încerce o moarte a sufletului îngrozit, fiind redus la o 
extremă micşorare în virtutea îndepărtării lui Dumnezeu 
de la el. Dar tocmai această coborâre în iad a fost o 
pregătire a sufletului pentru primirea lui Hristos, care i-a 
apărut cu putere mare. Lumina Dumnezeirii i-a strălucit şi 
harul Duhului Sfânt l-a umplut în întregime, inclusiv 
trupul său; viața necreată l-a cuprins şi „disperarea — 
epuizarea“ trimise de sus s-au prefăcut în „smerenia lui 
Hristos, care este de nedescris“. Să vedem, cum. scrie 
Siluan despre experienţa sa. 

- „Domnul m-a învăţat să ţin mintea în iad şi să nu 
deznădăjduiesc, şi aşa se smereşte sufletul meu. Dar 
aceasta încă nu este adevărata smerenie dumnezeiască, , 
care este de nedescris“. 

„Smerenia lui Hristos locuiește în cei mai mici; ei 
sunt bucuroși că sunt mici. Așa mi-a dat Domnul să 
înțeleg“. 
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„Eu scriu toate acestea pentru că sufletul meu îl 
cunoaște pe Domnul“ 

„Numai celor smeriţi li se arată Domnul pe Sine prin 
Duhul Sfânt“ 

„Smerenia este lumina în care putem să vedem 
Lumina-Dumnezeu“. 

„Cine L-a cunoscut pe Dumnezeu prin Duhul Sfânt, 
acela de la El (Hristos Dumnezeu) a învăţat smerenia și 
s-a asemănat cu Învățătorul său, Hristos, Fiul lui 
Dumnezeu (Matei XI, 29) şi a devenit asemănător cu El 
(Hristos)“ (Starețul Siluan, pag. 127- 128). Nimeni dintre 
cei născuţi pe pământ nu ajunge în această lume la 
plinătatea lui Hristos. Hristos este minunea care ne 
uimește. Dumnezeu Atotputernicul Se micşorează pe Sine 
prin ntrupare, în toate suferințele .care au urmat după 
„aceasta, până la moartea pe cruce și coborârea în iad. 
Minunea stă în faptul că în existenţa noastră de robi (Filip. 
II, 7-8), El a scos la iveală desăvârşirea, în deșertarea 
ultimă, a chenozei iubirii divine: „Săvârşitu-s- a“ (loan 
XIX, 30; loan XVII, 4). Nimeni nu se poate compara cu . 
EI, dar o analogie trebuie să fie dată măcar de unii, ca „să 
cunoaștem pe Dumnezeu prin Duhul Sfânt“. 

„Eu Pavel — întemnițatul lui lisus Hristos... aţi auzit de 
iconomia darului lui Dumnezeu care mi-a fost dat mie 
pentru voi, cum că prin descoperire mi s-a dat în CUNOș- 
tință această taină, precum pe scurt am apucat a vă scrie, 
de unde, citind puteţi să cunoaşteţi priceperea mea în taina 
lui Hristos, care n-a "fost făcută cunoscută fiilor oamenilor, 
în alte veacuri cum s-a descoperit acum sfinților săi 
apostoli și prooroci prin Duhul: Anume, că păgânii sunt 
împreună-moștenitori cu iudeii şi mădulare ale aceluiaşi 
trup şi împreună părtași ai făgăduinţei î în Hristos Iisus prin 
Evanghelie căreia slujitor m-am făcut, după dăruirea 
harului lui Dumnezeu ce mi-a fost dat mie prin lucrarea 
puterii Sale. Mie, celui cu mult mai mic decât toți sfinţii, 
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mi-a fost dat darul acesta, ca să binevestesc neamurilor“ 
(Ef. II, 1- —8). - 

„Faceţi î în toată vremea întru Duhul, tot felul de rugă- 
ciuni și de cereri. . Rugându-vă pentru toți sfinții, rugați-vă 
ȘI pentru mine ca să mi se dea mie cuvânt când voi 
deschide gura mea să arăt cu îndrăzneală „Taina Evan- 
gheliei“ (Efes. VI, 18-19). 

Cât de mult am nevoie eu de rugăciunile tuturor și ale 
fiecăruia ca să pot înfățișa cum se cuvine unul din cele 
mai importante aspecte 'ale vieţii creștine. În cazul meu 
este vorba nu de vreo revelaţie, totuşi foarte necesară 
pentru cunoașterea căilor ce duc spre mântuire, așa după 
cum mi-a arătat experiența duhovnicească și care, din 
păcate, s-a pierdut pentru cei mai mulți. Aşadar, vă rog 
stăruitor, rugați-vă pentru mine! 

Mare este geniul fericitului stareţ Siluan, la picioarele 
căruia” m-a îngăduit pe mine Pronia lui Dumnezeu. El 
vorbea şi scria despre stările care i s-au dăruit cu cuvinte 
simple, înţelese totuşi numai de aceia care şi ei trăiau în 
aceeași atmosferă în care trăia şi Siluan. Mi-a fost dat să 
stau de vorbă cu unii reprezentanţi de seamă din 
Academia teologică. Era evident că, chiar aceia dintre ei 
care cunoșteau lucrările sfinților asceți din vechiul Egipt și 
Palestina, n-au cunoscut printr-o experiență vie ceea ce 
mărturiseau Părinţii. Iată pentru ce m-am hotărât să încerc 
să descriu, măcar. în parte, caracterul acelei lumi în care 
petrecea duhul Starețului şi să atrag atenţia asupra 
realităţii conţinute de cuvintele sale, aparent „simple“. De 
exemplu: „Am început să fac așa cum m-a învăţat 
Domnul; şi mintea mea s-a curățit, şi Duhul ip 
sufletului mântuire“. Ce este de fapt „mintea curată“ 
„mărturia Duhului?“ 

Eu capăt îndrăzneala de a întreprinde această sarcină, 
prin faptul că, prin rugăciunile Stareţului, și cu am fost 
așezat în aceeași perspectivă duhovnicească. Desigur, eu 
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n-am cunoscut pe deplin măsura binecuvântării pe care 
Domnul a revărsat-o asupra lui; dar mie, totuși, mi-a fost 
dat, celui ce sunt cel din urmă dintre oameni, să mă . 
apropii de aceeași experiență. Apropierea stărilor mele, 
în unele momente din viața mea, de cele pe care le-a 
încercat Starețul, m-a făcut să îndrăznesc să vorbesc 
despre acest subiect elevat. Odată cu aceasta, în mod ine- 
vitabil, vom atinge unele probleme profunde din dome- 
niul dogmaticii. - 

„E cu neputinţă a-L îndupleca pe Dumnezeu“ se 
gândea Starețul. Năvălise asupra lui duhul disperării. Lui i 
se părea că Dumnezeu l-a respins definitiv și că nu mai 
este mântuire pentru el, că se vădea deja limpede în 
sufletul său veşnica pieire (Starețul Siluan, pag. 188). 
„Acest duh este atât de greu şi chinuitor, încât te apucă 
groaza numai dacă îţi aduci aminte de el. Sufletul nu are 
puterea să-l suporte multă vreme... m-am dus la biserică... 
şi, uitându-mă la icoana Mântuitorului, am spus: „Doamne 
isuse Hristoase, Fiul lui Dumnezeu, miluieşte- -mă pe mine, 
păcătosul“. Cu aceste cuvinte, am văzut pe locul icoanei 
pe Domnul Viu şi harul Sfântului Duh mi-a umplut sufle- 
tul și tot trupul. Și astfel, prin Duhul Sfânt am cunoscut că 
lisus Hristos este Dumnezeu. Şi am fost cuprins de dorința 
de a suferi pentru Hristos“. 

Însuşi faptul apariţiei Domnului celui Viu în faţa lui 
Siluan Îa puţin timp “după încercarea care l-a lovit, ne 
spune că starea Stareţului nu este departe de starea lui 
Hristos pe Golgota: „Dumnezeul meu, Dumnezeul meu! 
pentru ce m-ai părăsit?“ (Mt. XXVII, 46). Noi ştim că cel 
ce contemplă ceva dumnezeiesc trebuie şi elî însuşi să fie 
în starea celui pe care îl contemplă. 

Hristos, după această exclamaţie, și-a predat Duhul în 
mâinile Tatălui. Dar ce se petrecea cu Siluan?... Întristat 
de moarte intră în biserică, și abia rostind rugăciunea: 
„Doamne lisuse Hristoase, miluieşte- -mă“, L-a văzut pe El 
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Viu; şi toată ființa lui s-a umplut de focul “harului 
Sfântului Duh până la limita puterilor lui. Din vedenie el a 
ajuns la epuizare și Domnul s-a ascuns. Dar cu Duhul lui 
Dumnezeu Siluan a fost ridicat la cer, unde a auzit graiuri 
de negrăit. 

Mai târziu, Starețul afirma că atunci când Domnul 
„însuși apare într-o mare Lumină în fața sufletului, sufletul 

nu poate să nu-L cunoască pe creatorul şi Dumnezeul său: 
„Domnul meu și Dumnezeul meu!“ — a spus Apostolul 
Toma lui Hristos Lisus cel înviat (loan XX, 28). Şi Saul 
Pavel pe drumul Damascului L-a cunoscut pe Hristos în 
aceeași Lumină (Fapte IX, 3-5). Deosebită şi cu totul 
specială este viața creștină: părăsirea lui Dumnezeu ȘI 
întunericul veşnicei pierzări se împletesc într-una cu 
apariţia lui Dumnezeu în Lumina necreată. Tot astfel este 
în timpul celei pline de har „aduceri-aminte de moarte“; 
veşnicia se înfăţişează la început sub semnul unui minus, 
adică ca o stingere generală a existenței, iar după aceea se 
preface în primirea Luminii învierii. 

Domnul lisus îl întreba pe Tatăl: „Pentru ce M-ai pă- 
răsit?“ Noi ne dăm seama limpede că în planul Dumne- 
zeitii acest lucru nu se putea întâmpla din punct de vedere 
ontologic, adică Tatăl să se lepede de Fiul Său dimpreună 
veşnic şi de o fiinţă, în Care a revărsat plinătatea Fiinţei 
Sale din veci. Cum, dar, să înțelegem cele ce se săvârșeau, 
propriu-zis, cu „cel ce s-a făcut om, lisus Hristos“? 
(d Tim. II, 5). Din experiența lui Siluan, ca şi din 
experiența tuturor marilor nevoitori ai evlaviei din 
veacurile trecute, notăm o coincidență a stării dificile din 
timpul părăsirii de către Dumnezeu cu încordarea la limită 
de a păzi poruncile lui Dumnezeu (loan V, 30; X, 18; 
XIV, 31; XV, 10; XVIII, 11). Noi constatăm acest 
fenomen, “dar nu putem deloc explica faptul, mai ales când 
este vorba de Dumnezeu-Omul Hristos, În esență, în 
aceste cazuri de părăsire providenţială, care sunt destul de 
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rare, trebuie să vedem nemăsurata mărire a darului lui 
Dumnezeu. În afara acestei experienţe, cu greu vom putea 
înțelege îndumnezeirea făgăduită omului căzut. 

Evenimentul, despre care este vorba în cuvântul de 
față, este chenoza iubirii lui Dumnezeu. Hristos Iisus, 
„fiind în chipul lui Dumnezeu“, după esenţa Lui este 
Dumnezeu însuşi; sau cum ş-a exprimat Apostolul Pavel: 
„având înfățișarea Fiinţei Divine“, singur s-a micşorat pe 
Sine: s-a smerit pe Sine în actul ascultării de Tatăl, până la 
deplina lepădare de voia Sa omenească, chiar până la moar- 
tea pe cruce: „Întristat este sufletul meu până la moarte... 
Şi, mergând puţin mai înainte, a căzut cu fața la pământ, 
rugându- s6 şi zicând: Părintele Meu, de este cu putință, 
treacă de la Mine Paharul acesta, însă nu precum voiesc Eu, 
ci precum voiești Tu... iar sudoarea Lui, ca picături mari 
de sânge, picura pe pământ“ (Mt. XXVI, 38; Lc. XXII, 
44). S-a dus a doua oară, s-a rugat, zicând: „Părintele 
Meu, dacă nu este cu putinţă să treacă acest pahar, ca să 
nu-l beau, facă-se voia Ta! Şi a treia oară a spus acelaşi 
cuvânt“ (Mt. XXVI, 38-44). ȘI tocmai pentru aceea și 
Dumnezeu l-a prea înălțat și „I-a dăruit lui numele care 
este mai presus de orice nume“ (Filip. IL 6-9). 

A fost preaînălțat Hristos-Omul, după ce a fost coborât 
mai jos decât nimeni altul, în actul golirii (chenozei) Sale: 
să mergi la chinuri ruşinoase, „pregătite pentru răufăcători; 
să atârni pe: cruce, dezgolit în fața Mamei. Sale, în fata 
femeilor, care i-au slujit, să fii părăsit de ucenici; să-ţi 
vezi propovăduirea complet năruită... Şi cine poate 
număra toate suferințele pe care El le-a purtat î în acele zile 
înlăuntrul Lui? 

Astfel, acest gen de părăsire din partea lui Dumnezeu 
este celălalt pol al iubirii lui Dumnezeu. Această iubire ne 
este poruncită de Dumnezeu în următoarele cuvinte 
înfricoșătoare: „Dacă cineva vine la Mine și nu urăște (tot 
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ce îi este scump), și încă însuşi sufletul său, nu poate fi 
ucenicul Meu“ (Lc. XIV, 26-33). 

În toată istoria Bisericii, rareori i-a fost dat cuiva să 
îndure o providențială părăsire de către Dumnezeu, în așa 
măsură, în care s-a învrednicit Siluan, robul lui Dumnezeu 
cel Preaînalt. Când o mare Lumină i-a strălucit în vederea 

“lui Hristos, atunci durerea ce părea de moarte a părăsirii 
lui Dumnezeu s-a. prefăcut în smerenia lui Hristos, care 
este „de nedescris“ şi care este aspectul ontologic al iubirii 
fără de început a lui Dumnezeu cel în Treime. Dumnezeu, 
absolut în puterea Lui nemăsurată, este deopotrivă și 
într-un chip misterios în „smerenia chenozei“ sale. 

Fiecare din cei ce îl iubesc fierbinte pe lisus Hristos, 
Dumnezeu-Creatorul nostru şi Dumnezeu-Mântuitorul, 
negreşit trăiesc două stări, care par a fi contradictorii: 
pogorârea în iad, pe de-o parte, şi pr urbea la cer, pe 
de-altă parte. Sfântul Pavel vorbeşte astfel despre acestea; 
„Mie, celui mai mic dintre toți sfinţii, mi-a fost dat darul 
acesta ca să binevestesc neamurilor bogăţia lui Hristos cea 

„nepătrunsă și să învederez tuturor care este iconomia 

tainei celei din veci ascunse în Dumnezeu, Ziditorul a 

toate. Pentru ca înţelepciunea lui Dumnezeu, cea de multe 
feluri, să se facă cunoscută acum, prin Biserică, Domniilor 
şi Stăpâniilor, în cereştile locașuri, după hotărârea cea din 
veac pe care a desăvârșit-o în Hristos lisus, Domnul nostru, 
„întru care avem, prin credința în El, îndrăzneala să ne 
apropiem de Dumnezeu, cu deplină încredere. De aceea, vă 
rog să nu vă pierdeţi cumpătul, din pricina suferințelor 
mele pentru voi: ele sunt mărirea voastră. Pentru aceasta 
îmi plec genunchii în fața Tatălui, din care îşi trage 
numele orice neam în cer şi pe pământ, să vă dăruiască, 
după bogăţia slavei sale, ca să fiți puternic întăriți, prin 

Duhul său, în omul dinlăuntru. Și Hristos să se sălășluiască 

prin credinţă, în înimile voastre, așa încât, înrădăcinați și 
întemeiaţi fiind în iubire, să puteţi să înţelegeți împreună 
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cu toți sfinţii care este lărgimea, lungimea, adâncimea și 
înălţimea Sa, şi să cunoașteţi iubirea lui Hristos, cea mai 
presus de orice cunoaştere, ca plini să fiți de toată plină- 
tatea lui Dumnezeu“ (Efes. III, 8-19). 

Diapazonul vieții creștine merge nemăsurat mai departe 
decât obişnuitul auz al omului. „Mai departe“ — în jos şi în 
sus. Din păcate, foarte mulți oameni nu aud minunatele 
unde ale imnului dumnezeiesc, care.ajung până la noi în 
necercetatele adâncimi ale Fiinţei celei mai înainte de 
veci. El este auzit de cel ce crede în Dumnezeirea lui 
Hristos şi care, în virtutea acestei credinţe, îşi zideşte viața 
sa .pe piatra cuvântului Său, a învățăturii Lui (Mt. v 
2427). Pentru cei ce l-au primit pe Hristos ca pe un 
adevărat Dumnezeu, se deschid tainele ascunse, insesi- 
zabile ca o autoritate atotsfântă și absolută (Mt. XXIII, 8). 
Autoritate (nu a constrângerii, ci) a Adevărului celui fără 
de început și a dragostei desăvârșite. 

Fericitul Stareţ deosebea două genuri de smerenie: 
ascetică şi dumnezeiască. Cu puţin înainte de sfârșitul 
lui, la întrebarea mea: „Vreți să muriţi?“, el mi-a 
răspuns: „Încă nu m-am smerit“. N-am nici o îndoială că 
el avea în vedere smerenia lui Hristos, cea dumne- 
zeiască, ce nu se poate descrie și pe care el niciodată n-a 
putut-o uita. Aducându-și aminte de toate acestea, el 
scria astfel: „Fericit este cel care- și păstrează curăţia 
sufletească şi trupească, căci Dumnezeu îl iubeşte și îi dă 
harul Sfântului Duh. Și harul acesta îndeamnă sufletul ca 
să-l iubească pe Dumnezeu aşa de mult, încât dulceața 
Duhului Sfânt îl face să nu se mai poată despărţi de 
Dumnezeu și să năzuiască cu o sete nepotolită spre EI, 
căci iubirea lui Dumnezeu nu este sfârșit. Şi totuși eu 
cunosc un om (acesta este el însuşi) pe care l-a cercetat 
Domnul cel Milostiv cu harul Său și dacă l-ar fi întrebat 
pe el Domnul: „Vrei să-ți dau mai mult har?*“, atunci 
sufletul, neputincios în trup, i-ar fi spus: „Doamne, Tu 
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vezi, că dacă mi-ai da mai mult n-aş suporta și aș muri“ 
(Siluan, p. 135-6). 

Tensiunile extreme se dau numai unor puţini asceţi şi 
acestea doar pentru un scurt moment în care se deschide 
veșnicia care nu are întindere. 

"Neputincios este cuvântul meu, dacă eu nu sunt în stare 
să cuprind în el această viață. Văd că nu numai „smerenia 
lui Hristos“ ca o desăvârşire a iubirii divine este de 
nedescris, însă pentru mine şi multe alte laturi ale acestei 
vieţi sunt inexprimabile, Nouă ni s-a poruncit tocmai 
desăvârşirea divină pe care n-o putem atinge, dar însăși 
dorinţa de a o atinge ne face să simțim cu toată fiinţa că 
Absolutul Divin vine în atingere cu noi. El trage sufletul 
la Sine, şi sufletul suferă pentru că nu este în stare să 
cuprindă în sine această viață și, în felul acesta, își petrece 
anii săi răstigniţi pe pământ. $ i nu poate să coboare de pe 
această cruce nevăzută pentru că de fiece dată când vrea 
măcar parţial să „coboare“, se micşorează în suflet șuvoiul 
veşniciei (Mt. XXVII, 40). 

“Creştinismul, se poate spune, nu este o oarecare 
doctrină filosofică, ci este viață. Viaţa și iubirea „până la 
capăt“, până la ura de sine. Aceasta este marea taină a 
cre tinătăţii (| Tim. III, 16), „vestită nouă prin desco- 
perire“ (Efes. MII, 3), în Hristos, şi cuprinsă în cuvântul 
Lui. Ba s-a afirmat în exemplul lui Hristos cel „pipăit“ 
(I loan I, 1) şi cu toate acestea este nepătrunsă, neatinsă, 
de nedescris. 

Starețul Siluan exprima în felurite chipuri aceeași idee: 
Dumnezeu şi toate cele cerești nu pot fi cunoscute decât 
prin Duhul “Sfânt. După harul Sfântului Duh, care din 
Tatăl purcede, noi cunoaştem în Biserica noastră din viața 
de toate zilele, prin experiență Vie, „chenoza“ Fiului în 
actul Întrupării, în Pustie, în rugăciunea din Ghetsimani şi 
pe Golgota. Duhul Sfânt ne arată şi nouă chenoza ce ne 
aşteaptă în moartea noastră. 


CHENOZA ȘI PĂRĂSIREA LUI DUMNEZEU 81 


După credința în Domnul și Dumnezeul nostru lisus 
Hristos, toate acestea ne devin accesibile, într-o oarecare 
măsură, dar putem oare să mergem mai departe?... Noi 
suntem învăţaţi în Biserică să trăim nașterea Fiului în 
Sfânta Treime, ca pe o chenoză a Tatălui, care se dăruieşte 
pe Sine întreg, în toată plinătatea Fiinţei Sale fără de 
început, Fiului. Și astfel Fiul este de o ființă cu Tatăl 
într-o absolută plinătate a Fiinţei Divine. Apoi noi vedem 
o mişcare inversă: în aceeași plinătate desăvârșită a iubirii, 
Fiul se deșartă pe sine în dragoste predându- -se pe Sine 
Tatălui atât în Dumnezeirea cât și în umanitatea Sa. 

Oare îi este îngăduit omului să depăşească limitele 
experienţei trăite și să înțeleagă printr-o contemplare 
mistică participarea. Tatălui şi a Duhului Sfânt în moartea 
pe cruce a Fiului? : 

Fiul, prin care toate s-au făcut (loan 1, 3), este 
Creatorul Omului; E s-a întrupat; El primește în ipostasul 
său divin chipul existenței noastre de „rob“ (Fil. II, 7), iar 
ca urmare și suferințele omenirii după cădere. În Sfatul cel 
mai înainte de veci al Treimii, această cale de răs- 
cumpărare a omului căzut a fost prezisă. Oare nu este 
aceasta o golire de sine a Tatălui care atât de mult a iubit 
lumea, încât L-a dat pe Fiul său Unul-Născut, pentru ca 
oricine crede într-însul să nu piară, ci să 'aibă viață 
veşnică“ (loan III, 16) în sânul Divinităţii? Și Duhul 
Sfânt, care din Tatăl purcede, trăiește din aceeaşi iubire, 
care este și în Tatăl. Așadar, sunt veşnic copărtași Tatăl și 
Duhul în „lucrarea“ (loan 17, 4) care i-a fost încredințată 
lui lisus. Și noi acum cunoaştem că nu există o altă cale 
spre plinătatea îndumnezeirii noastre. „Săvârşitu-s-a! Și 
plecându-și capul și-a dat duhul“ (loan XIX, 30).. A »F Fiind 
ispitit El însuşi, poate să ajute şi celor ce se ispitesc“ (Evr. 
II, 18). Astfel, noi trăim în nădejdea că în ceasul morţii 
noastre El va fi cu noi, dacă noi am fost cu El în 
„ nevoinţele noastre. 


VI 
DESPRE IUBIREA PÂNĂ LA URA DE SINE 


Lisus Hristos-Dumnezeu fără de început ne-a dat pofunci 
care- au darul să deschidă şi mintea și inima omului până 
la infinit. La început, totuşi, credincioșii, pe temeiul 
netrecătoarei îndreptăţiri a cuvântului evanghelic (Mt. 
XXIV, 35), intră în partea cea mai dinăuntru a sufletului 
stând necurmat la judecata lui Dumnezeu. „Cine Mă 
nesocotește pe Mine și nu primește cuvintele Mele are 
judecător ca să-l judece: cuvântul pe care l-am grăit, acela 
îl va judeca în ziua cea de apoi. Pentru că Eu n-am vorbit 
de la Mine, dar Cel ce m-a trimis pe Mine, Tatăl, El însuşi 
Mi-a dat poruncă ce să spun şi ce să vorbesc. Și știu că 
porunca Lui este viața veşnică. Deci, cele ce vorbesc Eu, 


precum Mi-a spus Mie Tatăl așa vorbesc“ (loan XII, 48— 


50). Ca urmare firească a tendinței pioase de a păzi porun- 
cile, se naște conștiința clară a neputinței proprii. Dar prin 
nevoința anevoioasă de a rămâne în duhul cuvântului 
Domnului, mintea omului înţelege că poruncile lui Hristos, 
după esenţa lor duhovnicească, sunt Lumina necreată a 
Divinităţii. Nici una din acțiunile noastre nu ajunge la 
desăvârşirea cerută de Atotsfântul Dumnezeu. 
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Lumina Evanghelică pogorâtă din cer luminează cu 
învățătura ei vederea noastră lăuntrică şi rafinează recepti- 
vitatea inimii. Pe acest temei, ceea ce mai înainte era in- 
sesizabil pentru noi, acum nu se mai poate ascunde: orice 
mișcare a inimii sau a minții repede se sesizează și noi ne 
vedem aşa cum suntem. Cu cât cutremurul nostru de a ne 
sila nevrednici de Dumnezeu va fi mai încordat, cu atât 

ai „dezgolită“ va deveni lumea noastră lăuntrică și 
cafea noi înșine și, desigur, înaintea Feţei lui Dumnezeu: 
„Şi nu este nici o făptură ascunsă înaintea Lui, ci toate sunt 
goale ŞI descoperite pentru ochii Celui în faţa căruia vom 
da socoteală“ (Evr. IV, 13). Vegherea minții şi trezvia 
inimii ne duc la constatarea, care ar părea multora dintre 
cei ce-sunt neexperimentați, neverosimilă sau cel puţin 
exagerată, și anume: creştinul î îşi manifestă în sine şi în 
afară, şi în ascuns, orice rău, cel puţin ca o posibilitate Şi 
se vede pe sine însuşi cu adevărat mai rău decât toți și 
decât toate. 

Până la apariția Luminii Divine noi trăim ca niște orbi. 
În afară de această Lumină noi nu cunoaștem păcatul; fără 
ea, nu se descopere înaintea noastră căderea omului în 
dimensiunile ei reale. Numai Duhul Sfânt prin inspiraţia Sa 
ne face capabili să vedem tragedia propriei noastre stări şi, 
prin noi, mai târziu, să retrăim marea dramă a întregii istorii 
mondiale a omenirii. Urmările căderii sunt bolile ce nu pot 
fi tămăduite de medicii pământești. Noi nu putem să 
coordonăm simțămintele inimii noastre cu duhul poruncilor 
lui Hristos. De aici, vine nevoința dureroasă a luptei cu. 
„legea păcatului“ care ne omoară (Rom. VII, 23-25). 

Preţioasă este această perioadă a vieții cu toate chinuri- 
le ei. Din toate părţile suntem asaltaţi de flăcările patimi- 
lor, care iau forma unor „ispite de foc“ (| Petru IV, 12). 
Dar în ajutorul nostru vine harul, care la început se vede 
ca o Lumină ȘI se simte ca un foc ceresc, care mistuie în 
noi adăciuile păcatului. 
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De câte ori sufletul meu ca o mică Bință fără ajutor nu 
atârna deasupra prăpastiei, cuprins de o mare spaimă; nu 
era o spaimă pământească, căci nu năzuiam către o infinită 
prelungire a acestei vieţi. Groaza mea provenea din faptul 
că, de îndată ce Dumnezeu a coborât până la mine, am 
văzut cu ce fel de răni eram plin. Mi-am dat seama că sunt 
cu totul incapabil de Împărăţia Sfântului Dumnezeu. Nu 
sunt în stare să descriu acea durere, care mă afunda în 
îndelungatul plâns profund. Deși fără minte, eu totuși ştiam 
că mă aflu în mâinile Creatorului, despre care este scris: 
„Cumplit lucru este să cazi în mâinile Dumnezeului celui 
viu“ (Evr. X, 31). Greutatea care mă sfărâma era aproape 
insuportabilă şi nu 0 dată am încercat să mă smulg din 
sfintele Lui mâini (loan X, 28), dar toate încercă- 
rile mele s-au prăbușit, căci n-aveam unde mă duce: ni- 
mic din lumea aceasta nu mă atrăgea, nimic nu putea 
satisface duhul meu. 

Domnul a spus: „Nu vă temeți de cei ce omoară 
trupul și după aceasta n-au ce să mai facă... ci temeţi-vă 
de acela care, după ce a ucis, are puterea să vă arunce în 
Gheena; da, vă zic, temeţi-vă de acesta“ (Lc. XII, 4-5). 
Domnul, predându-se la moartea pe cruce, nu spunea 
cuvinte deşarte, fără însemnătate. Și eu nu voiam deloc 
să micşorez caracterul lor categoric. Și groaza, de viaţă 
dătătoare, „nu pleca de la mine. Mai mult decât atât, se 
petrecea ceva ciudat: de îndată ce groaza slăbea, simțeam 
înăuntru cum pleca de la mine puterea cea vie; 
rugăciunea se micșora, mintea se risipea, simţirea 
divinității se încețoşa şi eu muream cu duhul. Mult mai 
târziu am înţeles că Duhul lui Dumnezeu mă educa Și 
atunci chinul meu a devenit sursa unui folos măsurat. 
Cutremurul în fața pieirii veșnice și plânsul de pocăință _ 
mă prefăceau într-un chip tainic în întregime în 
„rugăciune“. Duhul meu liber, nesilit de voinţă, se înălța 
la o asemenea stare în care contemplam realități 
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necunoscute mai înainte: nemărginita prăpastie a fiinţei, 
sălașurile întunecoase ale iadului, dar și Cerul plin 'de 
strălucirea Luminii necreate. 

Fie binecuvântat Numele Lui în vecii vecilor! 

Să nu așteptați de la mine să descriu după regulile artei 

istoria vieţii sufletului meu din îndelungaţii ani ai trecutului 
meu. Uneori, sufletul meu cobora în văile cele mai de j Jos 
ale iadului, iar în alte momente îl înălța Domnul până la 
ceruri. Din timp în timp, sufletul stătea pe acel nedefinit 
hotar de unde vedea și Lumina Dumnezeirii i „întunericul 
cel mai dinafară“, care aducea groaza în suilet. O groază 
deosebită, care nu semăna cu groaza din fața morţii fizice. 
O, nu, aceasta este ceva de altă natură. În fața duhului meu 
se deschidea veșnicia cea bună, care era încă departe de 
-mine, precum şi întunericul atemporal, care își anunța 
prezenţa lăuntrică. Eram într-o stare de explozie; 
neeliberat de tirania patimilor, sufeream şi în setea mea 
după binele absolut năzuiam spre Dumnezeu. 

_ Rugăciunea plină de pocăință mă mistuia. O putere 
imponderabilă, nevăzută mă transporta într-un spațiu 
spiritual. „Acolo“ eram singur. Dispărea pământul, nu era 
nici soare, nici stele, nici oameni, nici o altă oarecare 
făptură. Nu-mi simțeam nici trupul. Şe întâmpla să nu văd 
lumina ca atare şi, totuşi, vederea mea pătrundea în 
adâncimi abisale. Sufletul cuprins de o dureroasă dis- 
perare îl chema pe Dumnezeu. Da, eu “sunt păcătos, dar 
mi-e sete de Dumnezeu, de sfântul Dumnezeu. În 
amintirea mea nu erau acte concrete din trecutul meu, în 
afară de pătrunzătoarea conștiință a lepădării mele de 
Dumnezeu, pe care îl știam din anii copilăriei mele și din 
prima tinereţe. El s-a abătut din calea mea după c6 eu am 
plecat de la EL, după căutările nebune ale unui alt Absolut, 
chipurile mai înalt, suprapersonal. 

O asemenea rugăciune a pus stăpânire pe mine cu o 
deosebită putere, când mă aflam deja în pustie. Nu voi 
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putea spune acum cât au durat rugăciunile mele în acea 
noapte sau în cealaltă. Mi-aduc aminte că, atunci când 
sufletul meu se întorcea spre obișnuita simţire a lumii 
materiale, simțământul duhovnicesc pe care îl încercam 
din rugăciune în acea stare fără sunete, mai „presus de 
chipuri rămânea cu mine, în mine. În acea nemărginire nu 
exista nici sus, nici jos, nici înainte, nici înapoi, nici la 
dreapta, nici la stânga. Şi totuşi, venea momentul când eu 
începeam să mă mişc, cum mi se părea, iar această 
mișcare o simțeam ca pe o cădere; un strigăt surd izbucnea 
din pieptul meu: „Doamne, mântuieşte-mă... Tu singur 
poți fără nici o greutate să ajungi la mine în orice beznă... 

ȘI EI mă mântuia. 

Dar de ce „cădere“? Oare nu pentru că mintea mea nu 
mai putea să stea în cel Veșnic? Căci după aceasta, se- 
termina vedenia. 

Condiţiile pustiei erau favorabile unei asemenea rugă- 
ciuni, pentru că asupra mea nu apăsa grija pe planul 
material, în nici un fel, căci eram singur. Dar asta nu 
înseamnă că rugăciunea, în esenţa ei, depinde de starea 
noastră externă, căci ea este un dar de la Dumnezeu, 
legată de un alt dar: de pocăință (Le. XXIV, 46-47). 
Începutul unei asemenea rugăciuni l-am avut și mai 
înainte de a mă sălășlui la Athos; îl aveam şi la mânăstire, 
dar de o intensitate mai mică şi mai rar. Ea îl scoate pe om 
din cadrele timpului. În î însăşi starea de rugăciune el nu se 
ştie în categoriile Pământului; el este în afară de orice 
ierarhie, socială şi chiar bisericească... El nu se gândește 
la nimic altceva, decât numai la Dumnezeu și stă înaintea 
Lui, unul în faţa celui care este Unul. 

În singurătatea peşterii mele am primit privilegiul rar 
de a mă dedica în întregime unei rugăciuni fără de grijă. 
Ea mă stăpânea cu lunile. Se întrerupea în ceasurile zilei 
de lucrurile vieţii, dar când se termina ziua de lucru și se 
așternea noaptea liniștită î în peşteră, acea rugăciune mă 
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îmbrățișa din nou. Din nou plecau toate din amintire şi 
rămânea numai conştiinţa celor nemateriale, dar groaz- 
nice, cum este păcatul, care năștea în mine rușinea, 
compasiunea, respingerea şi chiar ura de sine. ȘI din nou 
toate se înecau în plânsul de pocăință şi duhul meu intra în 
nemărginirea fără nume. . 

Întotdeauna eu am fost foarte lent în înțelegerea 
lucrurilor, în a mă descurca clar cu cele ce se petrec 
înlăuntrul meu. Răstimpuri îndelungate le petreceam fără 
gânduri. Acestea din urmă îmi veneau în timpul convor- 
birilor, dar nu atunci când eram singur înaintea lui 
Dumnezeu. Eu nu „teologhiseam“, nu mă întorceam în 
mod critic asupra mea. Nu mă agăţam de stările pe care le 
trăiam, deşi petreceam într-o nevăzută sferă mintală. Să 
ZIC că asta-i „nebunie“*? Dar când această nebunie pleca de 
la mine, abia atunci înțelegeam paguba ireparabilă ce mi 
se pricinuia în ființa mea duhovnicească. Atunci, prin acea 
rugăciune mi s-a descoperit, în parte, sensul cuvintelor lui 
Hristos: „Dacă vine cineva la Mine şi nu urăște... încă și 
viaţa sa, nu poate fi ucenicul Meu“ (Lc. XIV, 26). 

Mila lui Dumnezeu faţă de mine s-a exprimat în faptul 
că El mi-a dăruit un elan puternic în suferința plină de 
pocăință, care mă atrăgea către o nesăturată rugăciune; 
această rugăciune era așa de intensă că sufletul uita totul, 
nu-și aducea aminte de nimic, ci tindea în mod irezistibil 
spre Dumnezeu cel nevăzut, dar iubit, neștiut, dar cunos- 
cut, neajuns, dar apropiat. Nu găsesc cuvinte pentru a 
descrie bogăţia ce mi s-a dăruit de către Domnul. 

Voi încerca să fac o scurtă listă a gândurilor care îmi 
veneau în inimă în ceasurile de durere, când îmi aminteam 
de pierduta mea rugăciune. Ca o urmare firească a păzirii 
poruncilor Domnului apare o extremă diminuare a eului 
nostru, adică o golire; fără o sinceră recunoaștere că noi, 
într-adevăr, suntem fiii iadului, în căderea noastră, 
niciodată nu vom ajunge la o deplină pocăință; printr-o 
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totală pocăință ne smulgem noi din constrângerea mortală 
a individualității egoiste şi intrăm în contemplarea uni- 
versalității divine a lui Hristos „care ne-a iubit până la 
sfârşit“ (loan XIII, 1). Când ne urâm pe noi înşine pentru 
răutatea ce trăieşte în noi, atunci se deschid în fața noastră 
nemărginite orizonturi de iubire ce ni s-au poruncit; fără 
de Hristos, niciodată nu vom cuprinde întreaga lume 
în flacăra dătătoare de viaţă a harului care coboară de 
Sus, nici nu vom percepe dimensiunile ontologice ale 
„poruncii a doua“: „lubeşte pe aproapele tău ca pe tine. 
însuți“ (Mt. XXII, 37-40). Fericitului stareț Siluan i-a fost 
dată rugăciunea pentru toată lumea, ca pentru sine însuşi. 
Să dea Dumnezeu tuturor și fiecăruia să vadă Lumina unei 
asemenea rugăciuni, căci prin ea se restaurează chipul cel 
întâi zidit al omului. Cine nu s-a apropiat de hotarele 
acestor stări, acela să nu îndrăznească a se numi creștin 
fără frică şi fără ruşine, recunoscând cu durere nevrednicia 
sa de a purta acest nume. „Cel ce vrea să vină după Mine, 
acela să se lepede de toate și, luându-și crucea, să vină 
după Mine... Dacă vine cineva la Mine şi nu urăște însăşi 
viața sa, acela nu poate fi ucenicul Meu... acela nu este 
vrednic de Mine“. (Mt. XVI, 24; X, 37-38; Lc. XIV, 
26 şi 33). 

ă înspăimântă un gând: câte sunt nedreptăţile mele 
înaintea lui. Dumnezeu, care mi-au barat calea ce duce la 
acea plinătate, care s-a revărsat deasupra capului stare- 
țului Siluan? Și dacă eu în unele momente ale vieții mele 
m-am apropiat de acele hotare ale pocăinței, când se 
sfințește omul în întregime, acest lucru a fost posibil 
numai datorită rugăciunilor Stareţului. Eu n-am ajuns la 
măsurile lui, dar cu toate acestea, știu că ceea ce scriu este. 

adevărat. . | 
| „Dumnezu este Iubire“. E] este „Lumina în care nu 
este nici un fel de întuneric“ (I loan VI, 8; I, 5). Iubirea lui 
Hristos, după natura ei, este un Foc dătător de viaţă, 
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aruncat din cer pe pământ odată cu. venirea Fiului lui 
Dumnezeu (Lc. XII, 49). Iubirea aceasta este necreată, 
viața lui Dumnezeu însuși. În limitele existenţei noastre 
pământeşti, ea arde în noi tot ce îi este străin și, totodată, 
ne umple de energia unei alte existențe, nebănuite de noi 
până atunci. Este necesar ca să ne umbrească puterea de 
Sus, învrednicindu-ne astfel să cunoaştem această iubire 
existențială. Fără această experienţă, nimeni dintre oameni 
nu poate să înțeleagă poruncile evanghelice ce par para- 
doxale: „Lubiţi pe vrăjmașii voştri, binecuvântați pe 
cei ce vă blesteamă, faceţi bine “celor ce vă urăsc. 
(Mat. V, 44). Și în același timp: „Dacă cineva vine la 
Mine și nu urăște pe tatăl său, şi pe mamă, și pe femeie, şi 
pe copii, și pe frați, şi pe surori, ba încă Şi viața sa (în gre- 
cește: „ba încă ŞI sufletul său“), acela nu poate fi ucenicul 
Meu“ (Lc. XIV, 26). 

„Dumnezeul nostru este un foc mistuitor“ (Evr. XII, 
29). Iubirea lui Dumnezeu este nucleul Fiinţei celei de 
mai înainte de veci. În această iubire î îşi găsesc expresia 
lor supremă toate celelalte atribute ale Dumnezeirii: În- 
țelepciunea, Împărăţia, Puterea, Lumina. În ea se găseşte 
frumusețea Împărăției din veci neclintită. Iubirea Lui este 
descoperirea Tainei şi iubirii Tatălui, manifestat în Fiul. Și | 
cum să ai îndrăzneala de a vorbi despre toate astea? 

Iubirea lui Hristos, aflând inima care este gata să-i 
primească flacăra, se sălășluiește în ea. Dar, această 
excepţională binecuvântare, în această lume, nu-i dă pace 
slujitorului său până când nu-şi va săvârşi lucrul său (loan 
XVII, 4). A vorbi despre rugăciunea născută din această 
iubire, înspăimântă inimile. 

Dureroasă este calea care duce la dobândirea sfin- 
tei Iubiri. Oare, nu de aceea, mulţi se leapădă de creşti- 
nism, se abat din calea acestei iubiri apucând alt drum? 
Dar nu există altă Cale, cum nu este alt Dumnezeu (Ioan 
XIV, 6). 
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„Duhul este osârduitor, iar trupul este neputincios“ 
(Mt. XXVI, 41). În ceasuri alese, Lumina necreată a 
iubirii lui Hristos poate atinge o inimă născută pe pământ. 
În această iubire este veşnicia lui Dumnezeu; în ea se află 
unica şi ultima ţintă a nevoinţei noastre. 

Nici mintea noastră în căderea ei, nici inima — fără 
acţiunea Iubirii, care din Tatăl purcede — nu-l pot urma pe 
Hristos în Ghetsimani, nici, cu atât mai mult, pe Golgota. 
Plânsul profund al întregii noastre ființe, din iubirea care 
arde cele prezente înlăuntrul nostru în timpul rugăciunii 
pentru lume, poate dobândi o putere mai mare decât tăria 
noastră de a suporta. Atunci pornește duhul nostru în 
veşnicia lui Dumnezeu și rugăciunea se curmă. Cât este de 
dureros ceea ce precede ieșirea duhului nostru fericit către 
Dumnezeu! Dar după întoarcerea sa, sufletul încearcă o 
dulce odihnă, acea pace despre care Apostolul Pavel a 
spus că „covârşeşte orice minte“ (Fil. IV, 7). 

Nu fără o oarecare tristețe revine conștiința la modul 
obişnuit de percepţie a existenţei. Curând, sufletul vede 
din nou aceeași realitate, ca şi mai înainte, și din nou 
primeşte multe răni. Când omul urmează lui Hristos cu 
toată puterea fiinţei, duhul lui resimte această lume ca pe 
o celulă strâmtă de închisoare, căci orice mișcare bună din 
partea duhului se izbește de o sălbatică împotrivire a 
puterilor întunericului. | 

„Dumnezeul nostru este Iubire... El este un Foc 
mistuitor“. Nu e deloc uşor să te apropii de acest Foc. 
Nu e deloc fără primejdie pentru cel ce vorbeşte de 
acest sfânt Foc. să se întindă prea mult. Spaima de a 
apare nevrednic la ieşirea sufletului de aici îmi 
cuprinde sufletul. 

Mulţi ani, mai ales pe Sfântul Munte, atât în pustie cât 
şi în mânăstire, mintea mea în năzuința spre Dumnezeu se 
lepăda de trecut. „Se lepăda“ nu printr-o încordare ascetică, 
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ci atrasă de rugăciunea pocăinţei. Dar din momentul când 
am fost rânduit duhovnic, uneori se întâmpla „să-mi aduc 
aminte“ de cele trăite. Iar acum, ocupat cu scrisul „spove- 
daniei“ mele și, totodată, cu biografia duhovnicească, nu 
fără recunoștință, notez că multe din momentele atin- 
perii „Degetului““ lui Dumnezeu s-au întipărit pentru 
totdeauna pe trupul vieții mele. Duhul Dumnezeului celui 
viu „scrie“ nu pe table de piatră, ci pe tablele trupeșşti âle 
inimii (Il Cor. III, 3). Cele scrise de Dumnezeu au devenit 
conținutul ființei mele. 

Ce vreau, propriu- Zis, să spun cu toate acestea? F aptul 
că, prin pocăința ce mi s-a dat, chiar până la ura de sine, 
am încercat în mod neașteptat o minunată pace și Lumina 
necreată mă înconjura, pătrundea înlăuntrul meu, mă făcea 
Și pe mine asemănător ei, ea mi-a dat să trăiesc Împărăția 
Iubirii lui Dumnezeu, „Care nu va avea sfârșit“. 

Mă minunam şi nu voi înceta să mă minunez de 
smeritul pogorământ al Atotputernicului Dumnezeu chiar 
până, la nimicnicia mea. Dar chiar El ne-a dat această po- 
runcă: „Vedeţi să nu disprețuiţi pe vreunul din aceştia 
mici... căci nu este vrere, înaintea Tatălui vostru celui 
din ceruri, ca să piară vreunul dintr-aceștia mici“ 
(Mt. XVIIL, 10-14). 

Noi vedem că și EI însuși trăiește conform poruncilor 
pe care ni le-a dat. “În poruncile Evangheliei sunt cuprinse 
dumnezeieştile descoperiri de sine. Cu cât intrăm mai 
adânc în duhul lor cu atât mai concretă devine contem- 
plarea lui Dumnezeu. Și când poruncile, după bunăvoința 
Lui, vor deveni unicul principiu al întregii noastre 
existențe vremelnice și veșnice, atunci și noi vom deveni 
“asemenea Lui, pentru că Îl vom vedea așa „Cum este El“ (| 
loan III, 2). 

Dumnezeu este iubire. 


VII 
DESPRE LUMINA NECREATĂ 


1. Calea spre vedere 


La baza vieţii creștine se află faptul Întrupării lui 
Dumnezeu. În trupul nostru, creat de el, Dumnezeu ne-a 
arătat desăvârșirea Sa cea dintru început. Mulțumită aces- 
tui fapt noi posedăm un criteriu palpabil din care consta- 
tăm în ce măsură suntem departe de EI sau ne apropiem de. 
Fiinţa Sa mai presus de lume. Asemănându-ne cu El în 
mișcările lăuntrice ale inimii noastre, în înfățișarea 
gândirii noastre, în reacţiile la toate cele ce se întâmplă cu 
noi pe plan pământean, tocmai prin aceasta devenim 
„asemenea Lui. Divinitatea vieţii în El este înfățișată în 
epistolele Apostolilor... Poruncile sunt, de fapt, Lumina 
Necreată, în care El în mod deosebit ni se deschide „așa 
cum este“ (1 loan III, 1). „Eu sunt Lumina lumii, cel ce 
vine după Mine nu va umbla în întuneric, ci va aveaz 
lumina vieţii“ (loan VIII, 12). 

Minunate sunt acţiunile acestei Lumini asupra noastră: 
suntem atinși de uimire în fața nepătrunsei minuni a 
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venirii noastre în lumea aceasta! Actul creării tuturor celor 
existente este o taină care ne atrage spre El. 

Dar înainte de a veni Lumina de Sus, petrecând în 
întunericul necunoștinței, parcurgem calea dureroasă a 
devenirii noastre întru ființă cu o anevoioasă nedumerire: 
pentru ce a fost deci „nevoie, pentru crearea fiilor lui 
Dumnezeu din „nimic“, de acest proces complicat care 
este nașterea duhului nostru într-un trup. alcătuit din 
elemente pământeşti? Cum este cu putință să unim duhul, 
asemănarea Absolutului, cu pământul? Duhul nostru se 
simte strâmtorat în aceste chingi. EI este nemuritor, după 
natura. sa, iar țrupul nostru este supus. descompunerii şi 
morţii. De aici vine lupta încordată: duhul năzuieşte spre 
Dumnezeu; el vrea să- şi vadă şi trupul nepieritor, capabil 
să-l urmeze în ascensiunea sa; iar trupul trage în jos, spre 
pământul din care a fost luat și-i transmite duhului mor- 
talitatea sa. 

Neînţelegând nimic din cele ce se. află în mine 
însumi, slăbit de conflictele neîncetate şi contradicţiile 
nerezolvate, încercam să mă pun cu în situația 
Creatorului și mă gândeam: „Cum aş fi creat eu lumea?“ 
Închizându-mă în întuneric și liniște, îmi concentram 
într-o zi gândul asupra acestei probleme. Plecând de la 
experiența pe care o aveam deja despre fiinţă și ţinând 
cont de dificultăţile încercate de mine, treceam 'de la 
detaliile vieţii cotidiene și efemere spre orizonturile din 
ce în ce mai "vaste ale existenței cosmice. Și ce credeţi că 
s-a întâmplat? În loc să introduc corectări în creaţia 
„incoerentă“ (pentru mine) a lui Dumnezeu, am fost 
repede cuprins de minunare în fața Minţii care a creat 
cerul și Pământul cu atâta cunoştinţă. Mi-era neplăcut și, 
totodată, eram bucuros. să-mi manifest neputința. Și 
duhul meu juvenil a zâmbit în fața Părintelui, cum 
zâmbeșşte un prunc din leagăn către mama sa. Și bucuria 
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pricinuită de nesecata înțelepciune a lui Dumnezeu mi-a 
inundat sufletul. Undeva “departe, în adâncul fără de fund 
al cerului, o Lumină ce strălucea, palidă pentru mine, a 
suscitat în mine o rugăciune de slăvire și mi-a trezit setea 
de a mă împărtăşi cu toată măreaţa lucrare a Creatorului 
în zidirea lumii. Câteodată, când pictam peisaje sub.cerul 
liber, unii oameni se apropiau liniștiți din spate şi, în 
tăcere, multă vreme îmi urmăreau lucrarea. Tot aşa aș fi 
vrut să stau în apropierea Atotţiitorului şi să mă desfătez 
cu contemplarea inspiraţiei Sale creatoare. 

La asemenea experiențe, ne hotărâm în acele vremi 
când moartea ne privește în față sau amenință să-i ia pe 
alţi oameni, scumpi nouă. Îndrăznelile mele. erau naive, 
dar amestecate cu nemulțumirea de Dumnezeu. În Biblie 
am găsit cuvinte care exprimau îndeaproape trăirile mele 
„Domnul răspundea din furtună și zicea: Cine este acela 
care întunecă Providența prin cuvintele sale fără noimă? 
Încinge-ţi acum coapsele tale, ca un bărbat: Eu te voi 
întreba și tu să Mă lămureșşti: unde ai fost tu, când Eu 
puneam temeliile pământului? Cine a pus măsura lui? Pe 
ce sunt întărite temeliile lui sau cine i-a pus piatra din 
capul unghiului, spre veselia generală a stelelor de dimi- 
neaţă, când toţi fiii lui Dumnezeu exclamau de bucurie? 
(Traducerea Septuagintei: „Când au fost create stelele, 
M-au lăudat cu glasuri puternice toți îngerii Mei”). 
Coborât-ai oare în adâncul mării, intrat-ai oare să 
cercetezi beznele? Care-i calea ce duce la locuința 
luminii și unde este locul întunericului?... Cine a pus 
înțelepciune în inimă 'sau cine i-a dat sens rațiunii?... Și a 
continuat Domnul, spunând: Va mai învăţa Cel ce se 
luptă cu Atotţiitorul?... Cel ce îl acuză pe Dumnezeu să-i 
răspundă... Și răspunzând lov Domnului i-a spus: Ştiu că 
Tu toate le poţi... De aceea, am vorbit despre ce n-am 
înţeles, despre lucruri minunate pentru mine, pe care nu 
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le-am știut... Mai înainte auzeam despre Tine cu vâr- 
ful urechii, dar acum ochii mei Te văd: de aceea mă 
lepăd de nebunia mea şi mă pocăiesc în praf și în 
cenușă“ (lov, cap. 38-42). 

Dacă ne-am cerceta în lumina poruncilor Domnului, 
ne-am vedea cât suntem de corupți și de incapabili să 
împlinim binele. 

Îngroziți de noi înşine, ne pocăim înaintea lui Dum- 
nezeu și îl rugăm să ne tămăduiască de moartea care ne-a 
lovit. Suntem gata să rupem cercul strâmt al voinţei 
noastre individuale și să ne predăm întru totul voinţei 
Lui sfinte și desăvârşite. O, grea este această nevoinţă, 
dar într-însa ne este dată nouă posibilitatea de a ne. 
include în râul veşniciei Sale. Nădăjduind la Dumnezeu 
în momente primejdioase, concentrându-ne duhul asupra 
Lui, putem primi suflarea nemuritoare ce vine în atingere 
cu noi. Acest mare dar vine printr-o pocăință smerită, dar 
plină de foc. Ciudată minune: cu cât îl „văd“ mai mult pe 
Dumnezeu, cu atât mai înflăcărată devine pocăința mea, 
întrucât eu îmi dau seama mai clar de nevrednicia mea 
înaintea Lui. Și această minune se repetă în mod 
inevitabil din veac în veac. Iată un exemplu din vechiul 
testament: „Am văzut pe Domnul, stând pe tron înalt... 
_Serafimii stăteau înaintea Lui... zicând unul către altul: 

„Sfânt, sfânt, sfânt este Domnul Savaot, plin este tot 
pământul de mărirea Lui!“... Atunci am zis: „Vai mie, 
căci sunt pierdut! Sunt un om cu buze spurcate... căci pe 
Împăratul Domnul Savaot L-am văzut cu ochii mei!“ 
Însă un Serafim veni în zbor la mine, având în mâna sa 
un cărbune pe care îl luase cu cleştele, de pe jertfelnic, şi 
a atins cu el gura mea și mi-a zis: „lată s-a atins de 
buzele tale și va șterge toate păcatele tale, și fărădelegile 
tale le va curăţi!“ (Isaia VI, 1-7). 


96 MISTICA VEDERII LUI DUMNEZEU Ş 


Din Noul Testament este remarcabil exemplul Apos- 
tolului Pavel. El şi-a simțit păcatul numai atunci când, pe 
drumul Damascului, i s-a înfățișat Domnul în _măreața 
Lumină a Dumnezeirii Sale, și apoi s-a retras în pustie 
(Gal. 1, 17), ca să-şi aducă pocăința înaintea Celui pe 
care el, Pavel, îl prigoriea. ÎI apucau fiorii când se gândea 
la trecutul lui. Până la întâlnirea cu Hristos, Pavel putea 
să gândească, asemenea proorocului Ilie, că el, de aseme- 
nea, „este plin de râvnă pentru Domnul, Dumnezeu Savaot 
(| Regi XIX, 10; loan XVI, 2). Şi, dintr-odată, ceea ce 
mai înainte el socotea că este lumină și dreptate dumne- 
zeiască, i s-a înfățișat înaintea vederii duhovniceşti ca un 
întuneric și vrăjmăşie contra lui Dumnezeu (Iacov IV, 
4; 35). Şi cu mare durere şi-a dat seama că este un păcă- 
tos mai mare decât toți: „lisus Hristos a venit în lume: ca 
să mântuie pe cei păcătoşi, dintre care cel dintâi sunt eu“ 
( Tim. 1, 15). „Hristos a murit pentru păcatele noastre... 
A fost înmormântat... iar a treia zi a înviat după Scrip- 
turi... i s-a arătat lui Chifa, apoi celor doisprezece... Apoi 
s-a arătat deodată la peste cinci sute de fraţi iar, după ei 
toți, mi s-a arătat şi mie, care nu sunt vrednic să mă 
numesc Apostol, pentru că eu am prigonit Biserica lui 
Dumnezeu“ (1 Cor. XV, 3-9). „Mulţumesc Celui ce m-a 
întărit, lui Hristos lisus Domnul nostru, că m-a socotit 
credincios și m-a pus să-l slujesc, pe mine care mai 
înainte huleam, prigoneam şi înfruntam, dar am fost 
miluit... ( Tim. |, 12-13). Şi Petru, după lepădarea sa, „a 
ieşit afară și a plâns cu amar“ (Mt. XXVI, 75). Şi nimeni 
dintre oameni n-a fost .fără de păcat, în afară de Prea 
Sfânta Fecioară Maria. 

Multora li se va părea de neînțeles și chiar paradoxală 
acea dispoziţie a sufletului, pe care o întâlnim la oamenii 
care au cunoscut apariţia lui Dumnezeu întru putere. Ei, 
într-adevăr recunosc că sunt vrednici de iad, dar pentru 
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ei Domnul petrece în veci binecuvântat. Vederea infinitei 
sfințenii a smeritului Dumnezeu, pe de o parte, și simță- 
mântul întunericului infernal care trăiește în noi, pe de 
altă parte, îl aduc pe om într-o astfel de stare, încât toată 
ființa lui se întinde într-un elan neînfrânat, dureros către 
Sfântul Dumnezeu. Odată cu aceasta, îl cuprinde, o 
puternică scârbă de sine însuşi şi un plâns din adâncul 
sufletului. Durerea aceasta este duhovnicească, 
metafizică, insuportabilă. Dorinţa de iertare, de împăcare 
cu Dumnezeu este asemenea setei de nestins. Este ceva 
greu de lămurit pentru necunoscători. Acest plâns, după 
natura lui, este un fenomen cu totul deosebit decât 
plânsul fizic, legat de catastrofele ce se petrec în limitele 
vieţii pământeşti (Cor. XV, 42-46; lac. III, 15; Iuda 19). 

Când omul plânge cu toată fiinţa lui de durerea pe 
care o încearcă fiind conștient de 'necurăţia sa, atunci 
această durere pentru el întrece orice altă durere din afara 
sa, și el își duce traiul în chinuri, ca unul care e „mai rău 
decâtetoţi“, Lumina Împărăției cerești văzută pe Tabor 
sau pe drumul Damascului ori în alte î împrejurări atrage 
spre sine, dar se vede în chip neajuns, depășind la infinit 
vrednicia noastră, mai bine zis nevrednicia noastră. 
Rugăciunea ţâşnită din această sfântă durere lansează 
duhul omului în altă lume; şi această lume pământească 
este uitată; și însuşi trupul nu se mai simte. Părinţii 
numeau această stare „iadul pocăinţei“, care ne aseamănă 
cu Hristos, pogorându-se în „iadul Iubirii“. Oricât de greu 
ar fi acest „chin adamic“, oricât de mare ar fi această 
suferință, lângă ea este prezentă bucuria chemării lui 
Dumnezeu și lumina unei vieți noi. 

Părinţii noştri, după darul harului în experiența secu- 
lară, care se repetă din neam în neam, afirmau câtegoric că 
nu există o altă cale către Părintele luminilor. Harul unei 
asemenea pocăinţe este dat lumii prin rugăciunea din 
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Ghetsimani, prin moartea pe cruce pe Golgota și prin 
Învierea lui Hristos (Lc. XXIV, 47). 

Nu este lipsit de primejdie să vorbim despre acest 
subiect în mijlocul celor necredincioşi, precum și în mij- 
locul celor care nu cunosc acest subiect, așa cum ar 
trebui să-l cunoască. Cei „firești“ primesc, negreșit, acest 
cuvânt în sens deformat, propriu înțelegerii lor. Fericitul 
Pavel scrie despre aceasta astfel: ...„Cine, dintre oameni, 
ştie ale omului, fără numai duhul omului care este în el? 
Aşa şi ale lui Dumnezeu, nimeni nu le-a cunoscut, fără 
numai Duhul lui Dumnezeu. Iară noi n-am primit duhul 
lumii, ci Duhul cel de la Dumnezeu, ca să cunoaştem 
cele dăruite nouă de Dumnezeu. Și acestea le și grăim, 
dar nu cu cuvinte din şcoala înțelepciunii omeneşti, ci cu 
cuvinte învățate de la Duhul Sfânt, lămurind lucruri 
duhovniceşti oamenilor duhovnicești. Omul firesc nu 
primește adevărurile Duhului lui Dumnezeu, căci pentru 
el sunt nebunie și nu poate să le înțeleagă, fiindcă 
trebuiesc judecate duhovnicește. Dar omul duhovnicesc 
toate le judecă, pe el, însă, nu-l judecă nimeni (| Cor. II, 
11-15). 

Vrând să trec la descrierea lucrării Luminii Divine. 
„după propriile mele puteri, cred că n-ar fi de prisos să 
spun în” prealabil pe scurti despre una din formele apa- 
riţiilor luminoase, din propria mea eperienţă. În anii tine- 
reții, mi s-a întâmplat de mai multe ori ca în stările de 
meditație încordată a tainelor lui Dumnezeu, să simt, să 
văd: energia mea cugetătoare asemenea unei lumini. 
Lumea contemplaţiilor intelectuale, în esența ei, este 
luminoasă. Intelectul concentrat asupra problemelor 
metafizice poate să piardă perceperea timpului şi spaţiului 
material ca şi cum ar ieşi din limitele lor. Tocmai în 
asemenea cazuri mintea îmi apa? cui o lumină, Acest [zi 


> 


de stare este accesibilă omului după ratură. Mai arzi, „ui 


DESPRE LUMINA NECREATĂ 99 


s-a lămurit că starea descrisă de mine se distinge calitativ 
de apariţiile lui Dumnezeu în Lumina necreată. 

„Doamne, mi-e frică să vorbesc... lartă-mă, ajută-mă, 
vindecă-mă, nu pleca de la mine“. 

Pe Tabor, Apostolii s-au învrednicit să intre în sfera 
Luminii, care purcede din Tatăl, și să-l audă glasul, care 
mărturisea despre Fiul cel iubit. Dar aceasta n-a devenit 
posibil pentru ei decât după ce au mărturisit Divinitatea 
lui Hristos (Mt. XVI, 13). 

Mie mi-a fost dat să trăiesc câteva genuri de lumină și 
de lumini: „lumina“ inspiraţiei artistice, provocată de fru- 
musețea lumii văzute; „lumina“ contemplaţiei filozofice, 
care trece în experiența mistică; vom introduce aici și 
„lumina“ cunoașterii ştiinţifice, care are întotdeauna și 
inevitabil o valoare relativă; am fost ispitit de apariţiile 
luminoase aduse de duhurile vrăjmașe. Dar, deja, în vârstă 
matură, când m-am întors la Hristos, ca la un Dumnezeu 
desăvârșit, mi-a strălucit Lumina cea fără de început. 
Această minunată Lumină, în măsura în care după bună- 
voința de Sus mi-a fost dat s-o cunosc, le-a întunecat pe 
toate celelalte, întocmai cum soarele ce răsare nu permite 
să se vadă nici chiar stelele cele mai luminoase. 

Biserica este întemeiată pe piatra mărturisirii Divi- 
nităţii lui Hristos Iisus (Mt. XVI, 18)... „Mare este taina 
creștinității: Dumnezeu s-a arătat în trup“... (| Tim. III, 
1,6), „La început a fost Cuvântul“... „Si Cuvântul s-a: 
făcut trup, şi a locuit cu noi, plin de har și adevăr“ 
(loan I, 1, 14). Fiul Cel împreună fără de început cu 
Tatăl a devenit Fiul omului. El s-a născut din Fecioara 
Maria; mărirea Ei ca Maica lui lisus Dumnezeu întrece 
măsura omenească. E cu neputinţă să o separăm de 
Hristos Dumnezeu; şi în acelaşi timp Ea este de-o ființă 
cu noi întru toate. În stihira la Nașterea lui Hristos se 
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subliniază că ficce făptură I-a adus Pruncului lisus ceea 
ce îi este propriu, iar noi oamenii i-am dăruit o Mamă“. 
Altfel, „istoricitatea“ întrupării ar fi putut fi clătinată în 
ochii oamenilor și însemnătatea „umanităţii“ lui Hristos 
ar fi fost pusă la îndoială (dochetism; dualism). 

Faptul Întrupării lui Dumnezeu ocupă un loc central 
în istoria omenirii, de la crearea lumii. Acest eveniment 
a răsturnat toate încercările omenești de a cunoaște 
Începutul Cel fără de început, prin eforturi venind de j jos, 
chiar dacă acestea uneori par geniale. Acum noi am 
învăţăt să ne ferim a-i atribui lui Dumnezeu nașterea 
potrivit minții noastre pământeşti ŞI imaginaţiei noastre 
bolnăvicioase. Toate ideile noastre, toate afirmaţiile 
noastre sau negaţiile nu-L pot deloc schimba pe 
. Dumnezeu în Ființa Lui veşnică (Isaia 55, 8-9). Când 
noi ne silim să cunoaştem Adevărul, mai întâi de toate 
trebuie să răspundem Îa întrebarea: „Suntem, oare, gata 
să recunoaștem pe Acesta sau pe Acela, Cine și Ce apare 
într-adevăr ca Primă-Fiinţă, Începutul întregii existenţe, 
ca urmare Adevărul, independent de faptul dacă aceasta, 
coincide cu ideea noastră sau nu; ori negăm, din capul 
locului, ceea ce nu corespunde reprezentării noastre despre 
„adevăr“ sau dorințelor noastre?“ Eu, personal, însetez să 
cunosc ceea ce este EI în chip real; și atunci îmi voi pune 
problema: cum trebuie să mă comport cu El? 

Cum să fiu cu EI? lată, EI ni s-a descoperit; Acela Care 
a spus, nu ca un oarecare nebun, ci cu o absolută 
Conştiinţă: „Eu sunt: Adevărul“ (loan XIV, 6). Și marea 
majoritate a oamenilor s-a îngrozit. El nu se aşază deloc în 
cadrele gândirii noastre normale. Poruncile Lui ne sunt cu 
desăvârşire imposibile; viața Lui e plină de asemenea 
suferințe încât sufletul se îngrozeşte, dar El ne spune că nu 
există o altă cale decât numai să-L urmăm. Ce ne rămâne, 
adică ce-mi rămâne să fac? 
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Eu am încercat alte căi şi într-un mod cu totul con- 
vingător pentru mine am văzut că acolo nu este Adevărul. 
M-am întors la El ca „cel rătăcit“, dar cu toate acestea cu 
noi cunoştinţe despre om și despre ființă în general. 
Cuvintele Lui au sunat în urechile mele altcumva decât 
mai înainte. Am crezut Într-însul în întregime. Şi aceasta 
nu pentru că El s-a așezat în schema gândirii mele; său că 
poruncile Lui nu mi s-au părut imposibile; sau că am 
primit uşor porunca de a mă asemăna cu E] în suferințe. 
Nu. Dar nici acum nu pot povesti acel profund proces care 
se petrece înlăuntrul meu. Nu pot găsi numele acelei 
puteri, care în chip reținut, dar activ, îmi vindeca mintea și 
inima. În locul cel mai intim al inimii se înălța ceva tainic, 
totuși ceva cunoscut din frageda mea copilărie. Creşterea 
aceasta era unică: când primea o formă lentă dintr-un 
proces anevoios, când izbucniri neașteptate mă smulgeau 
din tot ce nu era El. Mă gândesc că aceasta nu era decât o 
Descoperire de sine (Mt. XI, 27) a lui Dumnezeu 
înlăuntrul duhului meu. 

„Nimeni nu poate să vină la Mine de nu-l va atrage 
Tatăl care m-a trimis...“ (loan VI, 44). Dar Tatăl Lui îi 
caută numai pe cei mari? Ori şi pe „cei mici“? Dacă e 
posibilă cea din urmă, atunci pentru ce aş exclude aceasta 
pentru mine, fiind conștient cât sunt de neînsemnat? 
Oare nu El a introdus în mine o oarecare intuiție fină, 

care totuşi a fost mai profundă decât toate celelalte 
“gânduri ale mele și mai vrednică de crezare decât toate, 
celelalte cunoștințe ale mele? Oricum ar fi, dar când eu 
am crezut în Dumnezeirea lui Hristos până la o deplină 
siguranţă, atunci m-a luminat o Lumină care nu este din 
lumea aceasta. Şi, până la un oarecare punct, asemenea” 
lui Pavel, în Lumina Lui L-am cunoscut pe El. De la 
început am :crezut, printr-o credință vie, apoi mi-a 
apărut Lumina. Oare, nu același lucru s-a întâmplat cu 
Apostolii Petru, Iacov şi loan? Când prin gura lui Petru 
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au mărturisit Dumnezeirea lui lisus, atunci drept răs- 
puns El le-a zis: „Adevăr grăiesc vouă: sunt unii din cei 
ce stau aici care nu vor gusta moartea până ce nu vor 
vedea pe Fiul omului viind întru Împărăţia Sa“ (Mt. 
XVI, 28). Ceea ce s-a şi întâmplat, curând după aceasta, 
pe Tabor. De asemenea şi Pavel îl purta duhovnicește 
pe Hristos în inima sa, deşi îl prigonea; şi de aceea i-a 
apărul Lumina Dumnezeirii întru putere. Şi îndrăznesc, 
să spun că vederea Luminei necreate este legată în chip 
indisolubil de credința în Dumnezeirea lui Hristos. 
Într-o singură Lumină apar şi Hristos şi Sfântul Duh. 
Această Lumină mărturiseşte despre Dumnezeirea lui 
Hristos, pentru că nu se poate să nu-L cunoşti pe Dum- 
nezeu în această Lumină. Lucrarea Lui este de nedes- 
cris. Într-însa este prezentă veșnicia; într-însa se află 
inexprimabila bunătate a iubirii. Într-însa vede duhul nostru 
necuprinsele orizonturi. Și nu deodată, ci treptat, duhul des- 
coperă lucruri mereu noi în acea „deschizătură luminoasă“ 
spre cer, „unde este Dumnezeu“ (leș. XX, 21). i 
„De acum noi suntem copiii lui Dumnezeu; dar ce vom 
fi nu s-a arătat până acum. Ci ştim că atunci când EI se va 
arăta, fi-vom asemenea Lui, fiindcă Îl vom vedea precum 
este“ (I Ioan III, 2). În fond, Dumnezeu în orice apariţie în 
faţa omului rămâne mereu același; dar noi nu-L primim 
cum trebuie, noi nu-L cuprindem pe El şi Absolutul Lui în 
limitele pământeşti, dar cu toate acestea îl „vedem“ ca 
printr-o sticlă afumată (1 Cor. XIII, 12). Şi chiar această 
„oglindă“ nu este întotdeauna egal de „întunecată“; 
depinde de măsura în care păzim noi poruncile lui Hristos, 
în care Dumnezeu însuși ni se revelează. În -ele trăieşte 
Duhul Tatălui: „...cuvintele pe care Mi le-ai dat Mic, Eu 
le-am dat lor; și ei (din aceste cuvinte) au înţeles adevărul 
că Eu am ieşit de la Tatăl“ (loan XVII, 8)..Şi încă: „De 
veţi rămâne în cuvântul Meu, atunci... veţi cunoaște 
adevărul și adevărul vă va. face liberi“ (loan VIII, 31-32). 
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Primirea adevărului se împlineşte doar în libertate. 
Adevărul prin nimeni şi prin nimic nu se impune cu sila 
omului ca persoană. Și nici nu se poate lua cu sila. Chiar 
dacă credința transmisă dintr-o constrângere socială nu 
este desăvârşită î în esenţa ei, cu toate acestea e posibilă 
trecerea ei într-o credință adevărată adică în acea credință 
care permite Adevărului, atât de căutat și de dorit, să 
sălășluiască în noi, chiar pe vecie. 

Adevărul este Fiinţa în Sine „așa cum este Ea“. Ea ni 
s-a descoperit ca un Absolut Personal — Treimea Persoa- 
nelor în deplină unitate şi identitate a Fiinţei. Unirea cu El 
ne comunică și nouă chipul divin al Fiinţei, în veci. 
neschimbat. Cuvântul evanghelic, prin petrecerea în -EI, 
devine străveziu ca cristalul și se asimilează cu noi 
într-atât. încât îl stăpânim așa cum stăpânim limba 
maternă. Când el devine parte integrantă a vieții noastre, 
atunci noi ne apropiem de asemănarea cu Hristos, care 
ne-a dăruit acest lucru de preţ (loan XVII, 8). Şi, după 
cum de mai multe ori am spus, identitatea noastră cu 
Dumnezeu întrupat trece, prin analogie, din planul vizibi- 
lului în veşnicie, ca îndumnezeire a noastră: o veşnică 
petrecere a noastră în sfera Fiinţei Divine. 

Şi, în mod invers, ar mai trebui să adăugăm despre 
acelaşi cuvânt evanghelic, că atunci când el nu se fruc- 
tifică deloc în actul vieţii noastre, atunci rămâne necu- 
prins în dimensiunea sa veşnică şi 'devine un ecran opac, 
interpus între Dumnezeu şi noi. Deplinătatea desăvârşirii 
lui Hristos noi n-o „putem atinge; de asemenea toate jude- | 
căţile noastre cu privire la El rămân inadecvate. Totuși, 
mare lucru pentru noi este şi faptul că, fie în parte, ni se 
deschide și nouă în mod intim lumea Lui lăuntrică. Prin 
“xperienţa harului oferit nouă, în îndelungata nevoință a. 

„ieţii noastre, noi vedem ca printr-o crăpătură Lumina 
Dumnezeirii Lui ( Cor. II, 9-12). Şi ce-aș putea spune 
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referitor la aceasta? La baza vieţii mele se află conştiinţa 
că Dumnezeu, Creatorul lumii și al meu, este absolut 
transcendent în Fiinţa Sa cea fără de început. El a 
coborât însă taina morţii, adică păcatul: ne-a, arătat 
sensul existenței — Iubirea. 

Dacă e să înțelegem nevoința ca o înfrângere 
voluntară a unora sau altora dintre năzuinţele noastre păti- 
maşe, atunci într-o autentică viață harică propriu-zis nu 
există nevoinţă. Venirea puterii divine înlăuntrul nostru 
are ca efect faptul că toate manifestările vieții omului 
capătă caracterul unui complet pozitiv, liber de 
contradicţiile interioare. Mintea şi inima, mișcate de 
iubirea lui Hristos, nu cunosc îndoiala. Și când iubirea 
lui Dumnezeu se revarsă ca un râu îmbelşugat, atunci ea 
se transformă în contemplarea Luminii necreate, care 
comunică nepătimirea, care ne dă o negrăită bucurie 
rezultată din libertatea duhului nostru, căci atunci omul 
petrece în afară de moarte şi de frică. 

1 se dă să cunoaștem Stări nepătimașe, care durează 
unzori mai mult, alteori mai puţin timp. În esență, este 
voina întâi de toate de iubirea „care alungă frica“ "morţii, 
care ample sufletul cu o însuflețire triumfală și, care ne 
introduce în contemplarea asemănării noastre cu Dumne- 
zeu. Dar cu toate acestea, aceeași dragoste afundă sufletul 
nostru într-o mare de suferință. Și într-adevăr: „cu cât e 
mai multă dragoste, cu atât e mai multă suferință pentru 
suflet“ (Sf. Siluan). 

Sfânta Lumină vine în timpul rugăciunii de profundă 
pocăință pentru păcatele noastre; şi, de asemenea, în 
timpul rugăciunii făcută cu compasiune pentru cei ce ne 
ofensează: deodată iubirea se contopeşte cu Lumina și 
Lumina pătrunde în suflet, iar în afară, devine ca o 
atmosferă saturată de lumina pe care ochiul o poate 
zări! 
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Lumina cerească nu se lasă controlată de simțuri. 
Altfel zis, imperceptibilă după natura sa, ajunge în mod 
nedefinit la noi. Existenţa altor dimensiuni sfâşie perdeaua 
trupului pământesc: pătrunde firea noastră creată de o 
energie necreată. Ne comunică nouă înțelesuri dintr-o 
Existenţă supralumească nu prin experiere senzorială, ci 
duhovnicească. Descrierea acestor vedenii se exprimă prin 
felurite cuvinte, în funcţie de caracterul sau darul cuvân- 
tului acelei persoane căreia i s-au arătat. Dar sub forma 
unor cuvinte sau a altora, acela care a avut o cercetare de 
Sus, va recunoaște realitatea ascunsă din dosul cuvintelor. 
leşind dintr-o singură Fiinţă, Lumina aceasta conduce 

către un singur mod de cunoaştere a Iubirii lui Dumnezeu. 
Nu există divergențe în urmările apariției Luminii necreate 
autentice: toate apariţiile duc la una singură: Descoperirea 
Dumnezeirii lui lisus Hristos. Există momente când duhul 
omului pătrunde în Împărăția lui Hristos, care „nu este. din 
lumea aceasta“ (loan XVIII, 36). 

Judecând despre bine și rău, nu după cantitatea fapte- 
lor săvârşite în afară, ci după calitatea duhovnicească a 
gândurilor ce-l vizitează şi după dispoziţia sufletului său 
față de acești „vizitatori“, nevoitorul, într-adevăr, se știe 
pe sine mai rău decât toţi oamenii. Paralel cu aceasta, în 
ciuda întregii sale ticăloşii, el se vede pe sine copleșit 
peste măsură de mult de harul Lui (loan III, 34): „Dum- 
nezeu nu dă Duhul cu măsură“. El e nedumerit, pentru ce 
mulţi alţii, cu mai multe daruri decât el, rămân în afară 
de Lumină? 

Căderea omului a fost grea, dar cu toate acestea nu 
absolută. Din această pricină există încă posibilitatea de a 
se pocăi şi de a se mântui. Este scris: „A fost Lumina cea 
adevărată care luminează pe tot omul care vine în lume“ 
(loan I, 9). Ca urmare, nu există un asemenea om care să 
fie cu desăvârșire străin de lumină. „Mult mai dăruiţi“ 
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i-am numit pe cei mai buni, care au rămas mulțumiți Chiar 
dacă „nu l-au cunoscut şi nu L-au primit pe EI“ (loan L 
10-11), dar „cei mai răi “ au primit har peste har“ (loan I, 
16) pentru ardoarea pocăinţei lor (Rom. V, 20; Luca V, 
32; 1 Tim. ], 15). 

Urmând. exemplul Apostolului Pavel, şi eu îi rog 
pe toţi care vor binevoi să citească cele scrise de mine să 
se roage ca Dumnezeu să-mi dăruiască și mie, gânga- 
vul, cuvânt vrednic pentru exprimarea tainei lui Hristos 
(Col. IV, 3). Se ştie că cel ce vorbeşte când trebuie despre 
Dumnezeu, primeşte har, iar tot cel ce predică minciuna, 
va fi aruncat în bezna întunericului. Când cel ce rostește 
un cuvânt duhovnicesc înaintea feţei Duhului Adevă- 
rului, atunci noi cei dintâi cădem sub judecata cuvântului 
său, care este înfricoșat pentru oricine iubește venirea 
Mântuitorului lumii. 

În atmosfera zilelor noastre, nu e deloc simplu a 
mărturisi despre darurile legate de credinţa în Hristos. În 
fața mea se află sarcina de a prezenta o imagine pe cât se 
poate de adevărată despre ce mi-a fost dat să trăiesc; și pe 
deasupra - într-un mod care să nu ascundă atenţiei 
cititorului impulsurile inimii. Dumnezeul nostru este 
Împăratul smeritei iubiri. El ne cheamă să învăţăm de la 
EI Însuși smerenia (Matei XI, 29). Primele cuvinte din 
predica lui au fost: „Pocăiţi-vă“. Experiența de veacuri a 
creștinismului a arătat bine că omul resimte cu.0 amară - 
durere ticăloşia pretenţiei sale demonice de a-i domina pe 
ceilalți și că, de îndată ce urăşte acest duh întunecat, inima” 
lui intră în domeniul unei libertăți necunoscute de el până 
atunci, care îl avastează, până la putinţa de a contem- 
pla bunătatea lui Dumnezeu. În acest timp, toate cele 
dinlăuntrul său se reduc la tăcere: mintea nu mai poate să 
gândească, nici inima să rostească un cuvânt de mul- 
țumire. 
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O, cine-mi va da mie înţelepciunea adevărată şi cuvânt 
drept să vorbesc despre Lumina Dumnezeirii? Ruşinea a 
pus stăpânirea pe mine când încerc să dezgolesc sufletul 
meu, să descopăr ceea ce am încercat să tăinuiesc de 
privirile altora. Oare, nu greşesc eu când mă gândesc că 
iubirea lui Hristos mă împinge spre acest act?... Groaza 
care îmi umple sufletul când mă apropii de spovedania î în 
fața multor persoane nu-mi îngăduie să dau î înapoi de la 
lucrarea întreprinsă. Și astfel, vă rog, rugaţi-vă pentru 
mine, oriunde m-aș afla. 

Hristos este măsura tuturor lucrurilor, celor dumneze- 
ieşti și celor omenești. E este Soarele duhovnicesc, care 
luminează toată zidirea lumii. În Lumina Poruncilor Lui 
„noi cunoaștem calea. Prin EI, ni s-a deschis „apropierea 
către Tatăl“ (Efes. IL, 18). 

Omul — ca imagine a Absolutului, în chip firesc, este 
atras către începutul tuturor începuturilor, către Ființa 
dintâi. Acest demers începe totuși cu pogorârea noastră în 
adâncurile cele dedesubt. Apostolul Pavel spune despre 
Hristos: „S-a suit ce poate oare însemna decât numai că 
s-a și pogorât în părţile cele mai de jos ale pământului? 
Cel ce s-a pogorât, Acela este care s-a şi suit mai presus 
de toate cerurile, ca toate să le umple“ (Ef. IV, 9-10). 
Tocmai aceasta este calea noastră după cădere: şi alta nu 
există. Noi coborâm, în actul osândirii de sine, în prăpăstii 
întunecoase, pentru ca în momentul când, întru Hristos şi 
prin EI, ni se deschide chipul cel mai înainte de veci al 
Omului în mintea creatoare a lui Dumnezeu, să începem 
să sesizăm bezna întunecării noastre. După cum fulgerul 
care scânteiază în noapte face întunericul mai nepătruns, 
tot astfel, ivindu-se nouă Lumina Dumnezeirii, prin 
contrast, ne face să vedem întunericul din lăuntrul nostru, 
asemenea unei mase dense de murdărie respingătoare. 
Această vedere generează înlăuntrul nostru o mare durere, 
care loveşte ființa noastră în toate planurile. Suferința 
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duhului nostru în acest timp trece peste limitele. 
temporale: ea depăşeşte oricare durere fizică. Ne afundăm 
în întregime în râurile lacrimilor. Fiind robii patimilor noi 
ne vedem deodată rupţi de la Dumnezeu, a cărui săgeată a 
iubirii ne-a rănit pe noi. „Din adâncuri strigăm către El“ 
(Ps. 129, 1). 

* „Vino, Tu, cel Unul Sfânt, și luminează și curățeşte-mă 
pe mine de toată spurcăciunea. Vino... Tu, Cel Unul cu 
adevărat viu, şi tămăduieşte-mă pe mine de moartea care 
m-a lovit. Vino, Lumină adevărată, şi sălășluieşte-te în 
mine cu veşnică sălăşluire“e. a 

Aşa se zămisleşte î în noi pocăința. La început, ea este 
însoțită de o profundă tristețe; apoi, schimbându-se în inten- 
sitatea încordării și în formele sale, căința rămâne cu noi 

3: 
*nedespărțită. Pocăinţa pe pământ nu are sfărșit, căci sfăr- 
şitul său ar însemna O deplină îndumnezeire a noastră 
printr-o desăvârşită asemănătoare cu Hristos cel înălțat. 

Elanul de pocăință, din timp în timp, devine atotmis- 
tuitor. În minte şi în inimă nu există nimic decât conştiinţa 
plină de suferință: „Eu sunt prizonierul răului întuneric“. Si 
iată, într-un chip neprevăzut, în temnița sufletului, pătrunde 
Lumina Soarelui necreat, acea Lumină care umple toate di- 
mensiunile cosmice. Ea umple cu dragoste mintea şi inima 
noastră. Noi o vedem şi petrecem în ea; totuși, nu suntem 
încă în stare să credem î în această minune a Bunătăţii Părin- 
telui nostru. „Văzându-L. pe El i s-au închinat Lui, iar unii 
s-au îndoit“ (Matei XXVIII, 17). „S-au îndoit“, nefiind în 
stare să cuprindă cele ce s-au petrecut: „Eu, nenorocitul Şi 
ticălosul... oare, aceasta este cu i a 


2. Natura luminii 


Uitându-mă insistent la cerul albastru şi curat, uneori 
îmi opream privirea asupra unei direcții alese, iar alteori 
îmi alergau ochii de la o margine la alta. Ajungând la 
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orizont, mergeam cu gândul mai departe, şi deja vedeam 
cu mintea cum cerul cuprinde toată planeta noastră. Mă 
uitam în adâncul lui; căutam să pătrund până la 
marginile lui. Dar, cu cât îmi reţineam atenţia asupra 
acestei minunate apariţii, căutând stăruitor cu privirea în 
sfera cerească, plină de lumină, cu atât mai mult eram 
fascinat de taina ei. Dar când, cu darul celui de Sus, 
m-am învrednicit să văd Lumina Dumnezeirii cea 
necreată, atunci am aflat cu bucurie în cerul albastru al 
planetei noastre „albastre“ simbolul strălucirii slavei 
supra-lumești. Această strălucire este peste tot; Ea umple 
toate beznele zidirii lumești, și rămâne pentru totdeauna 
insesizabilă și inaccesibilă pentru orice făptură. Albastrul 
este culoarea de dincolo de hotare, a transcendenţei. 
Multora pe pământ le-a fost dată fericirea să vadă această 
Lumină minunată. Cei mai mulţi dintre ei au păstrat 
această binecuvântare ca pe o tamă prețioasă din viaţa 
lor și, atrași de această minune, au trecut în cealaltă 
lume. Altora li s-a poruncit să lase semenilor o măr- 
turisire despre acestă înaltă realitate. 

Sufletul se hotărăște nu fără spaimă să vorbească 
despre această Lumină, care îl cercetează pe omul însetat 
să vadă fața Celui fără de început. Natura ei este tainică: A 
în ce fel am putea s-o descriem? Nelămurită, nevăzută, 
devine uneori vizibilă chiar cu aceşti ochi trupeșii. 
Liniştită şi gingașă Ea atrage la sine inima și mintea, în 
așa fel, că uiţi de pământ fiind răpit în altă lume. Asta se 
întâmplă ş şi în miezul zilei și în întunericul nopții. Blândă, 
ea, totuşi, e mai puternică decât toate cele ce ne 
înconjoară. Ea îl cuprinde pe om într-un mod ciudat, din- 
afară. O vezi, dar atenția merge în adâncul lăuntric al 
omului, în inima încălzită de o iubire, uneori „compăti- 
mitoare, alteori recunoscătoare. Se întâmplă că nu mai 
simţi materialitatea: nici a ta, nici a realităţii încon- 
jurătoare; şi, E tine, te vezi ca o lumină. Trece durerea; se 
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uită grijile pământești; angoasa face loc unei păci dulci. 
Se întâmplă totuşi ca această Lumină, la început, să apară 
ca o flacără subțire, tămăduitoare şi curățitoare, care 
mistuie și înlăuntru şi în afară tot ce nu-i convine, dar în 
chip liniştit, de o manieră abia perceptibilă. 

Lumina aceasta sfântă, manifestându-se cu putere, 
aduce o iubire smerită ce alungă orice îndoială și frică, 
lasă deoparte, în urmă, toate relaţiile pământești, toată 
piramida cetelor lumești şi stărilor ierarhice. Omul devine 
ca un fel de „nimem“. El încetează să se mai afle pe 
același drum al fraţilor săi; nu caută nici un loc în această 
lume. Această Lumină este, în ea însăși, viață nepieritoare, 
care traversează pacea iubirii: Ea face duhului nostru 
cunoscută o altă Fiinţă, care scapă oricărei descrieri. 
Mintea se oprește, stând mai presus de gândirea discursivă, 
prin însuşi faptul intrării sale într-o nouă formă de viață. 
Imponderabilă, mai subtilă decât orice cunoaște pămân- 
tul, ea comunică sufletului nevătămarea, neatingerea. Din 
faţa Ei fuge moartea, iar rugăciunea: „Sfinte Dumne- 
zeule, Sfinte tare, Sfinte fără de moarte“, se armonizează 
în chipeinunat cu ea. 

Duhul nostru triumfă: această Lumină este Dumnezeu 
Atotputernic și, totodată, negrăit de blând. O, cât de atent 
se poartă El cu omul! El tămăduieşte inima zdrobită de 
disperare; sufletul frânt prin păcat îl însuflețeşte prin 
nădejdea biruinţei. ; 

Puterea mântuitoare este cuprinsă în credința neclin- 
tită în Hristos Dumnezeu. El este Faptul suprem al 
Fiinţei celei fără de început, El este Inceputul și 
Sfârşitul, Alfa şi Omega. Pe piatra acestei credinţe, devin 
posibile, chiar pentru noi, o autentică pocăință și o 
continuă experiență duhovnicească, asemenea experien- 
țelor Apostolilor, a Părinților Bisericii și a asceţilor tuturor 
veacurilor. După felul darurilor, care urmează după o 
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pocăință sinceră, omul recunoaşte proveniența lor 
nepământească. Apostolii Petru, Iacob şi loan pe Tabor au 
fost cuprinși de Lumina necreată și în această lumină au 
primit vocea nematerială a Părintelui care mărturisea 
despre Hristos ca despre iubitul său Fiu. Apostolul Pavel 
pe drumul Damascului a văzut aceeași Lumină și în 
apariția ei a cunoscut Dumnezeirea lui lisus. Cu un 
asemenea dar, în cursul veacurilor, au fost învredniciţi 
mulţi ierarhi, asceţi, mucenici şi drepţi. Și chiai până în 
zilele noastre, acest dar n-a încetat să se reverse peste 
credincioși. Vederea Luminii este precedată de nevoinţa 
pocăinței, care ne curăță pe noi de patimi; această 
nevoinţă este foarte dureroasă, dar în sine contemplarea 
Luminii este dulce pentru inimă și minte. Această 
Lumină este o dragoste deosebită, desăvârșită, a cărei: 
fericire poate să se intensifice până într-atât încât sufletul 
şi trupul omului pot purta această flacără cerească. 

Această Lumină care este inerentă Părintelui Luminilor 
(Iacob 1, 17), ne renaşte şi chiar ne creează din nou pe 
noi; schimbă radical direcția atenției noastre: mai înainte, 
ea era atrasă de pământ şi de “alte lucruri trecătoare, 
vremelnice. Sub acțiunea harului, atenția se cuprinde 
înlăuntru şi, de acolo, răsare în sfera duhovnicească 
„nevăzută şi veşnică“ (UL Cor. 1V, 18). Ceea ce mai înainte 
ne părea nouă important şi chiar fundamental devine 
neînsemnat pentru duhul nostru; bogăția, puterea și slava 
pământească și toate cele asemenea lor î îşi pierd atracţia. 

. Chiar ştiinţa, care nu ne dă nouă cunoașterea esenţială, 
adică cea "despre Dumnezeu, tot astfel și speculaţiile 
filosofice lipsite de viaţă autentică, rămân doar niște valori 
trecătoare. 

Când Lumina cea neatinsă după esenţă și nemumită ne 
cuprinde din afară şi pătrunde înlăuntrul sufletului 
nostru, atunci și noi “devenira nişte ființe în afară de . 
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vreme. Lumina aceasta care este de la Dumnezeu este 
Lumina iubirii și a cunoașterii; dar un tip de lumină şi 
cunoaștere cu totul deosebite. Amândouă se revarsă una 
într-alta şi, în fond, sunt una în veșnicie. Iubirea unește 
în această Fiinţă şi o cunoaștem prin unirea noastră cu 
ea. Dar a înfățișa aceasta în cuvinte nu se poate. Iubirea 
atrage cu atâta putere, încât pentru nimic în lume duhul 
nostru nu-și oprește luarea-aminte despre ceea ce se 
petrece cu noi, deși el trăiește în chiar această lia 
cere“. Nu există mişcare spre sine însuși a duhului. 
avântul său el este încordat de a simți “Ceea ce nu se 
poate simţi, să îmbrățişeze pe cel neîncăput, să-l ajungă 
pe cel neajuns; să fie numai în EI şi să nu mai vadă nimic 
altceva. 

Lumina ni se arată nouă în multe feluri şi în multe 
chipuri. Dar cum se poate aceasta?... Nu cunosc cum s-a 
petrecut cu alţii, dar dacă în nebunia mea voi îndrăzni să 
vorbesc despre ceea ce știu atunci voi spune cele ce ur- 
mează: 

Domnul mi-a dăruit harul de a înțelege starea disperata 
a păcătoşeniei mele; și chiar mai mult decât atât: sfânta 
_ură faţă de păcatul meu, adică față de mine însumi, care 
sunt una cu păcatul meu, a cărui miasmă este asemenea 
gazelor otrăvitoare. A te tămădui prin propriile sforțări 
este cu neputinţă. Fiind cuprins de o totală disperare de 
starea în care ești, unica scăpare care rămâne este de a te 
arunca în braţele lui Dumnezeu cu o nădejde fără de 
nădejde. Acest salt poate fi definitiv, fără întoarcere; mi-e 
frică să mă întorc; n-am nici putere să mă împotrivesc 
păcatului, să-mi menţin „nepătată viața cea nouă. Domnul, 
totuși, nu întotdeauna ia sufletul într-o asemenea stare: 
„Dar omul din care au ieșit demonii (îi era frică să plece 
de la Hristos) îl ruga să rămână cu El; dar lisus l-a 
slobozit, spunându-i: „Întoarce-te... și povesteşte cât bine 
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ţi-a făcut Dumnezeu“ (Lc. VIII, 38-39). Crede, că de aci 
înainte nici unul dintre duhurile ce te-au stăpânit nu va 
avea putere asupra ta. Bolnavilor asemănători, măcar în 
parte, cu Cel din Golgota, cunoscându-și neputința de a se 
împotrivi „posedării“ care i-a stăpânit, "le este frică să se 
depărteze de la Acela care i-a slobozit de stăpânire străină. 

Viaţa sufletului, care a cunoscut fericirea iubirii lui 
Hristos, în circumstanţele anterioare, în mod inevitabil, 
devine plină de necazuri: „În lume necazuri veţi avea: 
dar îndrăzniţi...“ (loan 16, 33). „A povesti“, a mărturisi 
despre Lumina iubirii lui Dumnezeu — provoacă într-un 
mod ciudat dușmănie în inimile foarte multor oameni. 
Noi trebuie să trăim şi acest necaz al lui lisus: el ne 
poate ajuta să pătrundem mai adânc în viața Lui 
pământească: „O, neam fără credință ş şi stricat, până când 
voi fi cu voi? Până când vă voi răbda pe voi?“ (Mt. 
XVII, 17). 

S-a bucurat Dumnezeu de apariția omului în lume 
(loan XVI, 21). S-a bucurat lumea căzută de venirea lui 
Dumnezeu pe pământ: „Și îngerul le-a zis: Nu vă temeţi, 
căci iată vă binevestesc vouă bucurie mare, care va fi 
peste tot poporul, căci astăzi s-a născut vouă un Mân- 
tuitor, care este Hristos Domnul (Lc. II, 10-11). Acest 
Mântuitor ne-a dat să-L cunoaștem pe Părintele ceresc, 
cunoaștere pierdută de noi în cădere. El ne-a descope- 
rit nouă „taina cea ascunsă din veacuri și din neamuri“ 
(Col. I, 26); El ne-a dat cuvântul care purcede de la Tatăl 
(loan XVII, 14). El ne dă slava cea mai înainte de veci 
pe care o are de la Tatăl (loan XVII, 22). El vrea să ne 
vadă în veacul ce vine acolo unde este EI, adică de-a 
dreapta Tatălui. 

Înainte de a vedea Lumina nu se simte taina, nu există 
întrebare: totul este, înlăuntrul şi în afară, lumină; nimic 
nu se vede altceva decât Lumina. Mintea și inima „tac“, 
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pline de fericita mirare de Dumnezeu: „larăși vă voi 
"vedea... şi inima voastră se va bucura... în ziua aceea pe 
- Mine nu Mă veţi ruga de nimic“ (loan XVI, 22-23). 

Întruparea lui Dumnezeu a dat omenirii posibilitatea | 

de a păşi pe calea cea adevărată spre Tatăl prin .petre- 

cerea în duhul poruncilor lui Hristos în toate împre- 
jurările vieții pământeşti. Iubirea pentru Hristos crescând 
din aceasta face rugăciunea intensă, înflăcărată și îi: 
comunică o mare sete de Domnul, când duhul omului 
trece hotarele acestei lumi și se afundă î în întregime în 
Unul Dumnezeu. Această rugăciune înrudeşte sufletul cu 
Duhul Adevărului pe care, după aceea, îl va cunoaşte 
„după gust“, cum zice Starețul Siluan, îl va cunoaște şi i 
se va preda. Şi invers: în chip nemijlocit, în mod intuitiv, 
va începe să se îndepărteze din fața multor năluciri ale 
adevărului, capabile să atragă mintea neexperimentată şi 
inima neluminată. Lumina lui Dumnezeu scoate la iveală 
feţele autentice: ale duhurilor și, prin aceasta, îl 
eliberează pe om de vraja înșelătoare a potrivnicului care 
îl prostește pe om. 

Lumina care îi apare omului pentru credinţa în Hristos 
mărturiseşte despre El, despre Hristos, mărturiseşte Duim- 
nezeirea Lui. Duhul nostru îl primeşte pe lisus Domnul ca 
pe un Adevăr nemincinos, cu adevărat Sfânt. Și această 
Lumină fără de început naşte înlăuntru nostru cuvinte 
identice învăţăturii lui Hristos. În această Lumină îl 
contemplăm pe Tatăl. Această Lumină noi o primim ca pe 
Duhul Sfânt. În Ea, îl vedem pe lisus Hristos ca pe Fiul 
Unul născut al Tatălui. Prin această experiență noi 
cunoaștem unitatea celor Trei. Rugându- ne acestui 
Dumnezeu, trăim unica experiență a celor Tre i Dar în: 
această Unire, totuşi, trăim în difer ie 3 căci 2!t caracter. 
poartă felul! cum mă adresez Tatălui, alto! pF rog 
Duhului Sfânt; altminteri mă adresez Fiuhui, Tis: Patos 
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De fiecare este legat un sentiment particular, nesfărâmând 
cu nimic Unitatea Fiinţei. Faţă de fiecare Ipostas al Sfintei 
Treimi noi nutrim, cu oarecare nuanţe, un raport diferit. 
Cel mai apropiat din aceste ipostasuri este lisus Domnul 
prin întruparea Lui, prin înomenirea Lui. Prin El ne 
introducem în Fiinţa dintâi, care este Adevăratul 
Dumnezeu: treimea cea de o fiinţă și nedespărțită. Uneori, 
Lumina Divinităţii este astfel comtemplată, încât omul nu 
mai primeşte nimic din cele fizice. În timpul rugăciunii, 
duhul lui intră în sfera Luminii intelectuale și, odată cu 
pierderea sensibilităţii celor înconjurătoare “din lumea 
materială, pierde chiar şi sensibilitatea trupului său. Duhul 
este- răpit în această vedenie cu atâta gingăşie, încât nu-și 
poate da seama ce se petrece cu el. Nu poate să spună mai 
"târziu dacă a fost în trup ori în afară de trup. 

Mai adesea, se întâmplă că vederea normală a cadrului 
material se menține; într-o stare de acest fel omul poate să 
petreacă cu ochii deschişi și să vadă simultan două lumini: 
cea fizică şi cea Divină. O asemenea apariţie se are în 
vedere, când ei spun că văd Lumina necreată cu ochi 
naturali. Da, se percep două lumini, dar nu în același fel. 
Lumina necreată, după natura ei, este alta şi vederea Ei nu 

este asemenea vederii fizice, în timpul căreia lumina 
produce cunoscuta iritare a nervului optic și se transformă 
apoi în procesul psihofiziologic al vederii, fără să 
răsfrângă asupra noastră vreo influență duhovnicească. Cu 
Lumina Dumnezeiască se întâmplă invers: venirea Ei este 
întotdeauna legată de o stare harică şi în minte şi în trup. 
Nevăzută după natura Ei, în chip neînțeles Ea devine 
vizibilă. O asemenea apariţie, totuşi, este mai puţin 
obișnuită, decât stările posibile harice de intensitate 
duhovnicească, care nu sunt însoțite de vederea Luminii. 

Primul fel de contemplare, descris aici, este mai presus 
decât al doilea, așa cum părtăşia la viața dumnezeiască, 
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atingerea de Fiinţa cea fără de început se trăiește mai 
adânc decât prin cel de-al doilea. Dar cum ne explicăm că, 
în starea vederii duhovnicești, nu se poate revela nici un 
proces oarecare de gândire, “adică apariţia în minte a unei 
noţiuni sau a unei imagini. Și, totuși, după terminarea 
acestei stări, şi mintea și inima se simt pline de o cu totul 
nouă cunoștință; inima, prin acţiunea harului iubirii ă 
Dumnezeieşti, "pătrunde mai adânc tainele, care întrec 
Orice percepţie intelectuală. Să numim aceasta, învierea 
sufletului? ori suflarea Veşniciei care ne îmbrățișează? 
Sunt posibile amândouă expresiile. 

În pământeasca noastră existenţă, „înainte de a gusta 
moartea“ (Mt. XVI, 28), o comuniune mai strânsă cu 
Dumnezeirea ni se dă prin luminarea noastră de către 
Lumina Necreată. Când această Lumină vine „cu putere“, 
atunci, cum spunea starețul Siluan, e cu neputinţă să nu 
recunoaștem că acesta este Domnul Atotţiitorul, creatorul 
tuturor celor ce există. În momentul acestei vederi, omul 
este luminat de Duhul Sfânt: „În Duhul Sfânt se cunoaște 
Domnul și Duhul se află în orice om: și în suflet, şi în 
minte, şi în trup“ (Siluan). Acţiunea acestei Lumini nu 
poate trece neobservată. Fiind energia fără de început a lui 
Dumnezeu, această Lumină ne pătrunde cu această putere 
și noi devenim „fără de început“, nu după proveniența 
noastră, ci după darul harului: viața fără de început ni se 
comunică. Și nu există limite în revărsarea iubirii 
Părinteşti asupra omului: el devine identic cu Dumnezeu. . 
Identic 'după conţinut, iar nu după Începuturile Fiinţei în 
Sine. Dumnezeu va rămâne pentru făptura rațională veşnic 
Dumnezeu. Hristos, după î învierea Sa din moarte, a ZIS 
Mariei Magdalena: „mergi la fraţii Mei şi le spune: Mă sui 
la Tatăl Meu şi la Tatăl vostru, la Dumnezeul Meu ŞI 
Dumnezeul vostru“ (oan XX, 17). Sf. Grigorie Teologul 
explică admirabil sensul cuvintelor Domnului: „la Tatăl 
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Meu“, după ființă, din veac: „la Tatăl vostru“, după darul 
iubirii părintești: „la Dumnezeul Meu“, după omenitatea 
primită de Mine, iar nu „în sens propriu: Și această 
relație este o stare veşnică. Pentru Omul Hristos, Tatăl 
rămâne Dumnezeu; pentru noi la fel. Dar, după cum 
plinătatea vieţii divine e comunicată Omului — Hristos, tot 
aşa și celor mântuiţi în Hristos li se comunică aceeași 
p inătate. Aceasta decurge din rugăciunea Domnului: „Din 
lume ei nu sunt, precum din lume nu sunt nici Eu. 
Sfinţeşte-i pe ei întru adevărul Tău; cuvântul Tău este 
adevăr... Dar nu numai pentru aceștia Mă rog, ci şi pentru 
cei ce vor crede întru Mine, după cuvântul lor. Ca toți să 
fie una, după cum Tu, Părinte, întru Mine şi Eu întru Tine, 
ca şi ei să fie întru Noi, așa încât lumea să creadă că Tu 
M-ai trimis. Și slava pe care Tu Mi-ai dat-o le-am dat-o 
lor, ca să fie una, precum Noi una suntem. Eu întru ei, și 
Tu întru Mine, ca să fie desăvârşiți întru unime, și să 
cunoască lumea cum că Tu M-ai trimis şi i-ai iubit pe ei; 
cum m-ai iubit pe Mine. Părinte, aceia pe care Mi i-ai dat 
voiesc ca unde sunt Eu să fie și ei, cu Mine î împreună, ca 
să privească slava Mea, pe care Tu Mi-ai dat- -0, căci M-ai 
iubit pe Mine mai înainte de întemeierea lamiie. Şi încă: 
„Toate ale Mele sunt ale Tale, și ale Tale — ale Mele și Eu 
M-am proslăvit în ei“ (loan XVI, 10-26). 

Lumina care purcede din Tatăl luminilor, face ca. 
aceste cuvinte să fie roditoare înlăuntrul nostru și să le 
introducă în cea mai lăuntrică ființă a noastră. În această 
Lumină se face comuniunea noastră cu El: o comuniune 
„personală“, „față către față“, persoană către Persoană. 

Acţiunile începătoare ale acestei Lumini se manifestă 
în măsuri mici, dacă se poate exprima astfel despre acest 
dar divin. Aceste acţiuni se cunosc printr-o simţire 
profundă a Dumnezeului celui Viu în inimile Şi în minţile 
noastre, dar ele încă nu se manifestă ca la venirea 


118 „MISTICA VEDERII LUI DUMNEZEU 


Împărăției î în putere și nu ca o vădită comuniune „perso- 
nală“ cu EI. Este necesar să subliniem că Lumina Divină 
se unește neapărat cu simțirea harului de către toată ființa 
noastră. În legătură cu aceasta, fericitul Stareţ Siluan Vor- 
bea şi scria: „dacă tu vezi Lumina şi, odată cu aceasta, nu 
simţi nimic altceva (adică harul simţit), atunci asta vine de 
la vrăjmaşul şi nu trebuie s-o primim“. 

A sesiza din punct de vedere intelectual inaccesi- 
bilitatea Fiinţei în sine este posibil chiar şi pe treptele mai 
puţin înalte ale cunoștinței duhovniceşti. “Mulţi dintre cei 
care încă n-au văzut Lumina necreată, adică ceea ce este 
cognoscibil existenţial în Divinitate, au fost deja capabili 
să simtă inaccesibilitatea Dumnezeirii în ordinea firească 
a contemplării filosofice. Aceasta din urmă nu este tot una 
cu experiența lui Moise (leș. XX, 21), î în sens ontologic, 
ea stă considerabil mai jos, cu toate că arată o posibilitate 
pentru acest intelect să ajungă la contemplările autentice, 
dar nu printr-o ruptură cu inima, acest centru al persona- 
lității omului. 

Nu numai odată am vorbit că asemenea minți, în 
timpul unei concentrări încordate, pot să se simtă pe sine 
ca lumină; neclară, dar lumină. Și dacă mintea se 
consideră pe sine ca cea mai înaltă manifestare a omului ȘI 
va porni, fără iubirea inimii, la ascensiunile metafizice 
spre Fiinţa Absolută, atunci în unele cazuri pot ajunge la 
luciferism, cu ucigătoarea lui lumină rece, și cu un dispreţ 
necruţător față de suferințele milioanelor de oameni. 

Mintea noastră este creată după chipul şi asemănarea 
Minţii Dintâi a lui Dumnezeu. Ei îi este proprie lumina, 
căci este creată după chipul Aceluia Care este lumina fără 
de început. Când în experienţa contemplărilor ascetice pri- 
vitoare la tainele şi misterele Fiinţei Primordiale,, mintea 
trece peste pragul timpului ş Şi spaţiului ȘI, pentru noi înșine, 
devine asemenea luminii, atunci omul se află în primejdia 
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de a considera lumina minții create drept Necreată, 
Divină. În situația unor asemenea aberaţii, mintea omului 
elaborează teorii mistice, care, totuși, nu-l duc către o 
autentică veșnicie, ci spre ceea ce-i este lui accesibil, după 
natura lui creată. 

Creştinul, petrecând existențial în sfera Luminii Ne- 
create, poate încă să nu înțeleagă ce este acestă Lumină. lar 
acelora care n-au cunoscut în mod activ această stare, 
reflecţiile privitoare la natura acestei Lumini pot să-i apară 
de prisos, „academice“, ca unele care nu au o reală însem- 
nătate pentru mântuirea noastră. Nu așa stau lucrurile cu 
nevoitorii care s-au dedat la o pocăință maximă cu multă 
- osteneală. Şi cum este posibil pentru cei ce caută adevărata 
cunoaştere a lui Dumnezeu să se eschiveze de la întrebarea: 
ce sau Cine îi apare? 

Cunoașterea lui Dumnezeu, cunoașterea existenței, se 
unește cu venirea lui Dumnezeu înlăuntrul omului. Acest 
eveniment, după esenţa lui, este nedescris de mare. În 
inimă nu este îndoiala, totuşi apariția Luminii în puterea 
ei întrece atât de mult firea noastră cea căzută, încât 
nimeni din cei ce cred în Hristos nu trebuie să se 
încreadă în el însuși, fără o mărturie cuvenită, ori din 
Scriptură, ori din scrierile Sfinţilor Părinţi. Mai mult 
decât atât, chiar Scripturile nu sunt suficiente pentru o 
definitivă "judecată, pentru că și cuvântul lui Dumnezeu 
este înțeles diferit aproape de toți. E necesară confir- 
marea din partea, altei persoane, care trăiește în aceeași 
credinţă cu noi, dar care s-a învrednicit de cercetarea lui 
Dumnezeu înaintea noastră. Aşadar, avem nevoie de 
aceste trei mărturii: 1. — Sfânta Scriptură a Noului Testa- 
ment, 2. — scrierile sfinţilor asceţi ai Bisericii, noastre și 
3, — omul „Viu“. Dacă 0 mărturie vie nu se poate afla, 
atunci nu rămâne unui suflet drept decât strigătul către 
Dumnezeu: „Ai milă de mine şi nu îngădui ca eu, cel 
stricat cu trupul și cu sufletul, să "cad din Adevărul Tău şi 
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să pășesc pe altă cale, străină“. „Să nu mă înșele pe Mine 
cu linguşirea“. Astfel de cuvinte pune cântarea biseri- 
cească în gura Prea Sfintei Fecioare, când a primit de la 
Arhanghelul Gavrill descoperirea despre fecioreasca naş- 
tere din ea a Fiului lui Dumnezeu. 

Aparițiile Luminii Necreate sunt mult mai rare decât 
cred unii. În elanul pocăinţei, mulți asceţi s-au învrednicit 
de acest dar, fără ca să îndrăznească să se oprească cu 
mintea asupra lui ca să-și dea seama cu adevărat: „Cine 
este acesta?“ Ei se mulțumesc cu acțiunea Luminii asupra 
sufletului și duhului lor: împăcarea cu Dumnezeu, mân- 
gâierea neprețuită, simţirea veşniciei, înfrângerea morţii. 

Dar toţi, după natură, posedă o egală putere de expri- 
mare a experienței trăite de ei. Şi asta se observă chiar în 
mijlocul celor mari. De exemplu, Apostolul Petru, cuprins 
de focul iubirii de Hristos, făcea minuni asemenea 
Domnului însuși, dar în epistolele lui el este mai puţin 
bogat decât Apostolii Ioan și Pavel. Petru, martor al 
Schimbării la Faţă de pe Tabor, ştia că prin Hristos, în 
Hristos, el se unește cu Dumnezeu în veșnicie, că "El 
ne-a hărăzit făgăduinţele mari și de mare preţ, ca prin ele 
să vă faceţi părtaşi dumnezeieştii firi şi să scăpaţi de 
stricăciunea poftei celei din lume“ (UI Petru |, 4), „căci 
“nu este sub cer nici un alt nume dat nouă oamenilor, întru 
care să ne mântuim“ (F. Ap. IV, 12). Nu puţine şi alte 
minunate cuvinte găsim în epistolele lui, dar loan şi 
Pavel, săvârşind mai puţine minuni văzute, ne-au dat în 
învățăturile lor un material mult mai bogat, deschi- 
zându-ne necuprinse orizonturi asupra cunoașterii lui 
Dumnezeu. Apostolul Pavel, mai mult decât toți ceilalți 
Apostoli, dispunea de un duh care să-i permită descrierea 
experienţelor ce i s-au dat. Lui îi aparţine veşnica slavă 
pentru faptul că a găsit un şir întreg de cele mai profunde 
expresii ale adevărurilor descoperite. 
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Gândul meu, fireşte, se întoarce deseori către părintele 
meu întru Dumnezeu, către Fericitul Stareţ Siluan. În viața 
lui, acest smerit bărbat a trecut prin stări de care, în toată 
istoria Bisericii, numai puţini s-au învrednicit. În scrierile 
sale el manifestă deschis lipsa rezervelor de cuvinte și 
noţiuni pentru o mai evidentă prezentare a marilor bine- 
cuvântări revărsate asupra lui. Biserica, noi ştim, cinstește 
în mod egal și pe cei cu puţine scrieri, dar cu belșug de 
minuni, ca şi pe cei care au slujit-o în același scop cu 
darul învățăturii. 

Când adevăratul Dumnezeu, Cel ce este — o ontos:On, 
se manifestă în apariția Luminii Necreate, atunci, în chip 
intuitiv, omul leapădă filosofia care vine de jos, privitoare 
la trans-personalul Absolut. Cunoașterea nu abstractă, ci 
existențială a lui Dumnezeu nu se limitează numai la 
intelect. Trebuie în mod necesar o vie contopire-comuni- 
care a omului întreg cu Actul Fiinţei Divine. Aceasta se 
realizează în iubire: „(Învățătorul de Lege) i-a răspuns lui 
lisus: lubeşte pe Domnul Dumnezeul tău din toată inima 
ta, şi din tot sufletul tău, şi cu toată tăria ta, și din tot 
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cugetul tău“ (Lc. X, 27). În aceasta rezidă gnoseologia 
noastră — (ştiinţa despre cunoaștere). | 

Porunca ne cheamă „să iubim“. Ca urmare, iubirea nu 
este ceva ce ni s-a şi dat: ea trebuie dobândită prin 
nevoința noastră personală. Chemarea Domnului se 
adresează mai întâi de toate inimii, ca unui centru 
duhovnicesc al persoanei. Mintea, judecata, apare ca una 
din energiile personalităţii omeneşti. Iubirea de Dumne- 
zeu prin credință se naște în inimă și mintea se așază în 
fața unui nou eveniment lăuntric. Flacăra acestei iubiri 
atrage în întregime mintea în inimă; devenit ca ceara care 
se topește, intelectul se contopește cu inima și contemplă 
Fiinţa în Lumina lubirii Divine. Omul devine „întreg“ 
tămăduit. 
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Nu există o luptă duhovnicească mai anevoioasă, mai 
dureroasă decât lupta pentru triumful Iubirii lui Hristos. 
Ea începe în noi înșine, și apoi trece în lumea întreagă. Ca 
origine, această e mite nu este de pe pământ, ci din cer. 
Într-însa se află sensul Ființei Dumnezeului însuși, -care 

“ne-a dat porunca „să iubim“. 

Ascensiunea duhovnicească în Împărăţia Iubirii Necreate 
a lui Dumnezeu necesită o „foarte îndelungată nevoință 
ascetică. Acestei „ascensiuni“ îi întrezărim o oarecare ana- 
logie în urcușul obositor pe un munte abrupt, în munca 
creatoare a artiştilor talentați în toate domeniile artei, în 
munca asiduă de mulţi ani pentru dobândirea cunoştinţelor 
ştiinţifice, ca: şi în alte multe domenii asemănătoare. Și 
dacă oamenii, în majoritatea cazurilor, merg cu bună 
inimă către jertfele de tot felul pentru dobândirea unor 
valori materiale temporare sau pentru o situație socială 
privilegiată, atunci nu-i cazul să ne mirăm de necesitatea 
unor sforțări şi mai mari pentru dobândirea valorilor 
netrecătoare ale Împărăției lui Dumnezeu, după cuvântul 
Domnului: „Împărăţia lui Dumnezeu se ia cu sila și cei ce 
se silesc o răpesc“ (Mt. XI, 12). 


3, Experienţe trăite 
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Acum vreau să vorbesc despre ceea ce Domnul mi-a 
dăruit, după întoarcerea mea la El, la o vârstă matură, 
când cercetările se legau cu o profundă rugăciune de 
pocăință. La începutul acestei perioade, Lumina se arăta 
mai repede decât focul care mă ardea și deasupra trupului 
“meu şi înlăuntrul sufletului, ca ceva ce eu îl primeam, în 
timpul acestei arderi, ca ceva străin lui Dumnezeu. O, eu 
atunci nu ştiam nimic ȘI nu înţelegeam ce se petrece cu - 
mine. Gândul meu nu se ducea la cercetarea naturii acestui 
Foc şi acestei Lumini. Sufeream în pocăinţa mea cu toată 
ființa mea, dar știam că am înviat cu duhul. 
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În acei ani treceau peste mine valuri puternice de senti- 
mente și gânduri. Fluxurile lor veneau pe neaşteptate sau 
treptat; “uneori, toate se amestecau într-o furtună tulbure în 
miez de noapte; şi ca să spun acum exact despre cele în- 
cercate, în ordine cronologică, mi-e cu neputinţă. Ceea ce 
mi- -aduc aminte precis este elanul fundamental spre Dum- 
nezeu, în dorul meu nebun după El. Îmi exprimam dorul 
în rugăciunile mele cu atâta concentrare, încât chiar de va 
fi venit Focul, sau Lumina, nici atunci atenția mea nu s-ar 
fi rupt de la Dumnezeu şi toată năzuinţa era spre El. Și 
iată, în Sâmbăta Mare (1924), Lumina m-a cercetat după 
împărtăşire și cu am simţit-O ca pe o atingere a veșniciei 
divine de duhul meu. Liniștită, plină de pace și iubire, 
Lumina a rămas cu mine trei zile. Ea a risipit întunericul 
care stătea în fața mea, întunericul neființei. Eu am înviat, 
îl, în mine, odată cu mine a înviat toată lumea. Cuvintele 
ui Ioan Gură de Aur de la sfârşitul Liturghiei pascale mi 
s-au înfățișat în puterea lor cutremurătoare: „A înviat 
Hristos, şi nici un mort nu este în groapă“. Obosit până 
atunci de vedenia morţii obștești, începeam să retrăiesc în 
acel moment, zicând: da, şi 'sufletul meu a înviat şi eu nu 
mai văd pe nimeni mort... Dacă astfel este Dumnezeu, 
atunci mai degrabă trebuie să lăsăm repede toate şi să 
căutăm numai unirea cu El. 

La capătul zilelor mele, -m-am hotărât să vorbesc fra- 
ţilor mei despre ceea ce mai înainte n-aş fi îndrăznit, soco- 
tind acestea lipsite de bun-simţ. Cu toate că sunt neînsem- 
nat din toate punctele de vedere, dar faptul este fapt: 
Dumnezeu Tatăl a avut milă de mine, cum în general îi 
este milă de toţi cei cu inima zdrobită (Ps. 50, 19). EI, 
Tatăl, m-a adus pe mine la iubitul său Fiu iar Fiul m-a 
ridicat din căderea mea nenorocită (loan VI, 37-40; 44— 
47). Duhul Sfânt, care din Tatăl purcede, mi-a dat să 
trăiesc „marea taină a creștinității: Dumnezeu s-a arătat în 
trup, s-a îndreptat în Duhul“ ( Tim. III, 16). 
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Acum ştiu că, în afară de această credință, stările trăite 

de mine ar fi fost excluse. ŞI chiar într-o experiență 
insuficientă este posibilă credința, care crește în 
continuare în puterea revărsării harului asupra omului. 
Mărturisesc că, atunci când, printr-o puternică repulsie 
faţă de mine însumi așa cum sunt, toată ființa mea se 
afunda în rugăciune către Hristos, smulgându- -mă din 
ghearele de menghină ale patimilor şi materiei, atunci 
simţirea veşniciei divine era atât de clară, încât nici o 
logică sau psihanaliză nu pot clătina evidenţa. De ce 
vorbesc despre logică şi psihanaliză? Pentru că prima nu 
dă voie să crezi decât în omul istoric, care se poate vedea 
şi pipăi (| loan 1, 1), care poate fi omorât, spânzurat pe 
cruce, ca un tâlhar, fie el chiar Creatorul cosmosului 
_nemărginit. A doua, psihanaliza, ne încredinţează că nu 
este necesar să dăm crezare trăirilor proprii. Dar, după 
cum spune starețul Siluan: o asemenea lumină, o ase- 
menea iubire, o asemenea putere de viaţă și o asemenea 
înțelepciune nu pot proveni decât dintr-un Început 
adevărat al tuturor celor existente. Starețul Siluan a fost un 
om neobișnuit de dotat; dar şi eu, cu toate că sunt de o 
mediocritate vrednică de plâns, pot oarecum judeca cele 
ce sunt accesibile duhului omenesc și, de asemenea, 
gândirii noastre şi psihicului nostru. 

Apostolul Pavel, după ce i-a apărut Hristos, s-a 
îndepărtat în pustia Arabiei și acolo, în avântul pocăinţei 
atotmistuitoare' pentru trecutul său, s-a învrednicit de 
multe și de mari descoperiri, între altele de încredințarea 
că lisus Hristos este Dumnezeu. Eu nu caut dovezi logice 
de jos; dar în plânsul meu de pocăință, care depășește 
puterile mele și care mă arde ca un foc, m-am convins de 

același lucru: “EI, Hristos, este principiul superior, pri- 
mordial al Fiinţei. Caracterul pocăinţei mele nu îngăduia 
deloc. posibilitatea de a-mi Dag că Dumnezeu cel 
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fără de început este așa de aproape, așa de activ. Erau 
momente când înțelegeam modul cum li se revelau 
Proorocilor cereştile taine, precum și Apostolilor și 
Părinților noștri. Lumina care mă cerceta, era Lumina din 
„Împărăția ce nu este din lumea aceasta“. Împăratul acestei 
Împărăţii se numea pe Sine Hristos (loan XVIII, 36). 

De fapt, ce se petrece? Cum se explică asemenea 
întâmplări? Duhul nostru este introdus în Duhul lui 
Dumnezeu în Împărăția Lui. În acest timp se oprește orice 
cugetare discursivă, căci noi trăim un nou tip. de 
experiență. Ni se dă experiența de „a fi“: „eu sunt“. 
Apostolul Pavel și alți Apostoli, Petru, Ioan şi toţi teologii 
ce au urmat în Biserica noastră ne istorisesc despre faptele 
Fiinţei pe care au cunoscut-o. 

Mie mi-e foarte rușine să rostesc cuvinte care pot să 
pară pline de mândrie și, ca urmare, respingătoare. Dar 
aici se află paradoxul: eu însumi trăiesc o stare dublă: pe 
de-o parte, îmi este respingătoare nimicnicia mea şi pe 
_de alta, pogorământul plin de compătimire al lui 
Dumnezeu. Mă gândesc atunci că darurile lui Dumnezeu 
se dau fiecăruia fără nici un refuz (Mt. VII, 7-11), după 
măsura setei şi credincioşiei fiecăruia din noi: unora din 
belșug, altora cu măsură. Eu mă cunosc pe mine: eu sunt 
omul cel mai obișnuit, uneori sunt vesel precum copiii; e 
de prisos să vorbesc despre această evidență. Dar ceea ce 
mi s-a dat mie de către Dumnezeu, din inițiativa Lui, 
este ceva asemănător Apostolilor, Părinților Bisericii, 
povăţuitorilor mei. Prin forţa acestei analogii, ceea ce mi 
s-a dat se exprimă prin aceleaşi cuvinte, pe care le găsim 
în Scrierile Noului Testament şi în lucrările Părinților. Nu 
încape îndoiala că există o colosală distanţă între Vechiul 
Testament şi Noul Testament (Mt. V, 17-48). ȘI, totuşi, 
chiar în limitele Legii lui Moise, Proorocii uneori 
vorbeau cu o îndrăzneală asemănătoare Apostolilor. 
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Același lucru s-a întâmplat ş şi cu mine. Şi în mânăstire, şi 
în pustie, mi-a fost dat să cunosc starea duhului, descrisă 
de mine. Eu nu am reținut-o în deplina ei intensitate: 
întorcându-mă în lume, am pierdut treptat foarte multe. 
Dar mi-aduc aminte de ea. Şi cele ce mi s-au dăruit acolo 
m-au eliberat de stăpânirea judecăților omeneşti. Dar 
frica de Dumnezeu nu încetează de a mă zdrobi, ceea ce 
înseamnă că eu nu trec peste mica mea măsură. 

Iată, noi citim la starețul Siluan: „Unii spun că aceasta 
a fost cândva mai înainte, dar acum toate acestea s-au 
învechit; dar la Domnul niciodată nimic nu se micșorează, 
ci numai noi ne schimbăm, ne facem răi și astfel pierdem 
harul; iar cine cere, aceluia Domnul îi dă totul nu pentru 
că merităm noi acest lucru, ci pentru că Domnul este 
„milostiv și ne iubește“. 

Plecarea mea de la Sfântul Munte a fost forțată de 
împrejurări. În Europa eu mă lipseam treptat de multe 
lucruri cu care eram plin în viaţa mea la Athos. Slujirea 
oamenilor, cum arată experienţa, e legată de necesitatea de 
a intra în necazurile lor, în suferinţele lor, în lupta lor cu 
patimile și foarte adesea cu necesităţile lor primitive. Din 
păcate, asta nu ajută la petrecerea în contemplare .şi la 
rugăciunea liniştită. Mersul evenimentelor arată con- 
vingător că întoarcerea mea era după voia de Sus. Dar în 
timpul acesta cu nu încetez să mă întristez de pierderea 
acelor daruri pe care le revărsa asupra mea Domnul mai 
presus de așteptările mele. 

Acţiunea luminii, despre care scriu, asupra duhului 
omenesc mărturiseşte despre divinitatea Ei. Ea este ne- 
creată, neschimbată, nereținută. Ea este tainică, impon- 
derabilă, inaccesibilă. Stau la îndoială cum să gândesc sau 
să vorbesc despre Ea? 

După natura Ei, Ea este supraomenească. Coborârea ei 
asupra noastră nu este decât apariţia lui Dumnezeu în faţa 
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omului: descoperirea tainelor cereşti. Prin dăruirea acestei 
lumini în timpul schimbării la faţă de pe Tabor s-a întărit 
cunoașterea lui Dumnezeu. Din momentul strălucirii aces- 
tei lumini asupra apostolilor pe Tabor, Ea a intrat în istoria 
lumii noastre şi a devenit „o moștenire nerăpită“, care se 
transmite în generaţiile credincioase în Hristos Dumnezeu. 
Fără această lumină Pământul ar fi rămas în afară de 
cunoștința de Dumnezeu. Această lumină mi-am permis să 
o numesc Lumina Învierii, ieșind din experiența mea per- 
sonală. Prin venirea acestei- lumini, duhul omului se intro- 
duce într-un spațiu nelimitat unde nu este moarte. În afară 
de strălucirea acestei lumini nu se ajunge cum trebuie la 
taina căilor mântuirii: Lumea — oamenii — ar fi rămas în 
întunericul necunoaşterii. Doctrina abstractă teologică, 
chiar cea- mai subtilă, nu mântuieşte, pentru că ne dă 
numai noțiuni intelectuale, dar nu ne înalță în chip real în 
domeniul Fiinţei divine. 

Uneori, această lumină poate fi asemănată cu norul de 
pe munte, care acoperă vârful pe care stăm noi: Norul 
însuşi e îmbibat de lumină, dar noi nu vedem nimic, afară 
de el. Toată cealaltă lume s-a înecat undeva. Tot așa, 
„lumina divină, aducând un nou chip de existență duhovni- 
:. cească, ascunde din faţa ochilor noştri vederea lumii mate- 
riale. Această lumină este netedă, întreagă; Ea este plină de 
pace, adâncă. În Ea, sufletul contemplă Iubirea și Bunătatea 
lui Dumnezeu. În timpul revărsării sale îmbelșugate, omul 
încetează primirea materiei înconjurătoare din locul lui și 
chiar din trupul lui. Mai mult decât atât: se vede pe sine 
însuși ca lumină. Această Lumină vine liniștită, gingașă, 
așa încât nici nu observi cum te-a îmbrățișat. Nu 
dintr-odată, nu pe neașteptate lumea „se uită“. Această 
apariție se aseamănă cu o adormire liniştită a unui om 
araal, sănătos, dar, desigur, acesta nu este isi. un 
soia, ci plinătatea vieţii. 
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După plecarea acestei Lumini, liniștită ca și venirea 
ei, sufletul se întoarce încet către obișnuita percepere a 
realităţii materiale. În inima înmuiată e o pace adâncă. 
Duhu! omului „petrece simultan și în planul superior al 
Divinităţ. şi în cel pământesc; totuși, prima slăbeşte 
treptat și în suflet vine o oarecare tristețe, un sentiment 
de compasiune, pentru că atingerea Duhului Dumne- 
zeiesc, n2grăit de dragă, se micșorează în puterea ei, în 
timp ce se restabilește simţirea de sine în lumea fizică. 
Mirosul plăcut în urma vederii ei păleşte, dar nu dispare 
cu totul. Totuşi, chiar slăbirea lui naște o subtilă 
oboseală întru Dumnezeu, dar rugăciunea curge pașnică 
și din toată ființa. Petrecerea cu Domnul omoară pati- 
mile. Nu există atunci vreo atracţie nici spre slava 
deșartă, nici spre bogăţie, nici spre putere, nici spre ceva 
„pământesc, inevitabil pătimaș și întotdeauna marcat de 
tragism şi de vrednicie. 

La începutul vieţii mele de mânăstire la Athos,. 
Domnul mi-a dăruit rugăciunea neîncetată, care nu se 
micșora în puterea ei, trecea din timp în timp de la un 
obiect la altul. Voi povesti numai faptul că îmi aduc 
aminte destul de clar, întrucât este vorba de rugăciunile 
care au lăsat o urmă de neșters în existența mea. 

De multe ori se întâmplau următoarele: seara, după 
apusul soarelui, închideam bine fereastra, trăgeam o triplă | 
perdea, în așa fel ca să creez condiţiile unei mai mari 
linişti și întuneric... Atingând podelele cu fruntea în chilie, 
rosteam încet cuvintele de strâmtorare în mica mea 
cameră și mintea, uitând trupul, se simţea în lumina 
cuvântului lui Hristos. Duhul meu, liber de tot ce este 
material, se simţea asemenea aceluia care îşi are trupul 
sub soare, în zenit, invadat peste tot de strălucirea Soarelui 
Minţii. În această stare, o pace blândă îmi umpluse ; 
sufletul, uitând de toate nevoile ȘI tulburările pământești. 
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Cum se explică că, odată tu venirea Luminii lui 
Hristos asupra noastră, puţinele Lui porunci, fiind scrise în 
inimă și-n minte, fac de prisos toate celelalte legi, inclusiv 
Legea lui Moise. Această vedere a minţii căpăta un 
caracter de totală siguranță: „lubește pe Domnul Dumne- 
zeul tău din toată inima ta, din tot sufletul tău și din tot 
cugetul tău... şi pe aproapele tău ca pe tine însuţi“. 
Domnul mi-a dat să trăiesc această stare, şi duhul meu 
înseta să cadă la picioarele Lui din recunoștință pentru 
acest dar (Matei XXII, 37-39). 

Repetarea unei asemenea stări, nu fără intermitențe, se 
prelungea cu lunile, poate cu anii. 

Sub influența aceleiaşi Lumini, rugăciunea pentru 
oameni, însoțită de o profundă întristare, a pus stăpâ- 
nire pe ființa mea. Era limpede că suferinţele nenu- 
mărate şi înăbușite ale întregului univers sunt urmarea 
căderii omului de la Dumnezeu, Ziditorul nostru, care 
ni S-a descoperit nouă. Dacă lumea l-ar fi iubit pe 
Hristos şi poruncile Lui, atunci toate s-ar fi transfigurat 
în mod radical și Pământul ar fi devenit un minunat rai. 
Cuvântul Scripturii privitor la Raiul dintâi, zidit în 
această vedere, ar fi părut pentru mine o realitate 
pipăibilă a momentului „dat“. Miile de ani care s-au 
scurs în planul duhului veşnic devin viziuni ale minții 
atemporale, fără durată. 

»-«-Şi a pus Domnul pe om în grădina Edenului, ca s-o 
lucreze și s-o păzească“ (Facerea cap. II, 15). El face din 
om colaborator al Lui la crearea lumii. Mi se pare că 
libertatea care mi s-a dat, să mă rog în liniștea nopții la Sf. 
Munte, este deja o pregustare a Împărăției. A fost 
suficientă această petrecere în Dumnezeul cel iubit, ca să 
înțeleg însemnătatea cuvintelor: Raiul lui Dumnezeu. De 
la El, de la acest Sfânt al sfinţilor, au ieşit cuvintele 
evanghelice care poartă caracterul absolut al Dumnezăirii 
atoatevăzătoare. 
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Când se termina rugăciunea, îmi veneau de la sine 
cuvintele psalmului: „Întunericul poate mă va învălui, dar 
şi întunericul nu este întuneric pentru Tine, căci noaptea 
este luminoasă ca ziua“ (Ps. 138, 11-12). 

La începutul anilor '30, când eram deja diacon, timp 
de două săptămâni bunăvoirea lui Dumnezeu a fost cu 
mine. Seara, când soarele era gata să apună şi să se 

cundă după munţii Olimpului, mă așezam într-un 
balcon în apropierea chiliei mele cu fața la luminătorul 
care apunea. În acele zile am văzut lumina de seară a 
Soarelui şi totodată o altă Lumină care mă înconjura cu 
gingășie și care pătrundea în inima mea liniștită, într-un 
mod de nespus, dându-mi să încerc compătimirea ŞI 
iubirea de oameni, care se purtau cu mine aspru. 
Totodată, simțeam și o oarecare compătimire nedu- 
reroasă „pentru “făptură î în general. După apusul soarelui 
intram în camera mea, ca de obicei, pentru ca să-mi fac 
pravila pregătitoare pentru sfânta Liturghie de a doua zi 
și lumina nu mă părăsea în tot timpul rugăciunii. 

Și iată, într-una din seri, s-a apropiat de mine părintele 
monah Iuvenalie (Egorov), unicul meu vecin de la etaj, și 
m-a întrebat: „Citesc imnele Sf. Simeon Noul Teolog... 
Spuneţi-mi cum înțelegeți D-voastră descrierea lui despre 
Lumina necreată?“. Până în momentul acela trăiam cu o 
inimă recunoscătoare pentru binecuvântarea ce se pogora 
asupra mea de-la Domnul, dar la mine nu se afla nici o 
întrebare privitoare la apariție și gândul meu, îndreptat 
către Domnul, nu se întorcea asupra mea. Ca să-i răspund 
părintelui Tuvenalie, m-am oprit cu gândul la ceea ce s-a 
întâmplat cu mine chiar în acel ceas. Încercând să mă 
ascund, i-am răspuns: „Nu pot să judec experiența Sf. 
Simeon... Dar poate petrecând într-o stare harică, el simţea 
harul ca pe o Lumină... Nu ştiu“. Mi se părea că părintele 
Iuvenalie a plecat acasă nebănuind nimic mai mult decât 
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ceea ce i-am spus eu. Curând după această scurtă 
convorbire, mi-am început rugăciunea obișnuită. Lumina 
şi iubirea nu mai erau cu mine. 

Astfel, iarăşi şi iarăşi, am înțeles dintr-o experiență 
amară că o rugăciune curată se face numai atunci când 
duhul nostru se afundă în întregime în Dumnezeu, fără să 
se întoarcă la sine. Un lucru ciudat: vorbind cu părintele 

“luvenalie, eu n-am văzut o mișcare de slavă deșartă 
înlăuntrul meu.. . ŞI, totuşi! Dar puteam eu să prevăd că 
prelungirea vederii mele, a Luminii, seara și noaptea, în 
acea perioadă (era la începutul slujirii mele ca preot) nu 
mă duce pe mine la înălțare de sine? Dacă această ispită 
stătea în calea mea, atunci Domnul a găsit cu adevărat un 
mijloc admirabil să mă smerească, prin retragerea darului. 
Fie Slava Lui în vecii vecilor! 

Singur Dumnezeu, Lumina neajunsă şi Viaţa veşnică, 
a venit în lume, a trăit cu noi în trupul nostru șI lumea nu 
L-a cunoscut, nu L-a primit. Iar cei ce au iubit venirea 
Lui știu că prin cel Unul Născut și ei devin fiii lui Dum- 
nezeu, ai Tatălui Atotţiitorul. EI se recunoaște în mod 
mângâietor şi dătător de viață. Soarele material este un 
admirabil chip al Soarelui Iubirii și al Dreptății. Fără 
razele soarelui văzut n-ar fi fost posibilă viaţa pe planeta 
noastră. Noi toţi simțim acțiunea binefăcătoare a razelor 
lui. Mai înainte, lumina naturală mi se părea imaterială, 
dar mai târziu, după contemplarea Luminii Necreate a lui 
Dumnezeu, Lumina naturală a devenit pentru mine gro- 
solană, uneori agresivă. Ea luminează natura pămân- 
tească, dar ea nu dă prin ea însăși duhului nostru: 
pătrunderea în taina Fiinţei Divine. În mod contrar, 
Lumina divină aduce mai întâi de toate o revelaţie asupra 
Împărăției Tatălui Ceresc. 

După învierea Sa, Hristos S-a arătat exclusiv acelora 
care erau capabili să-L primească, de data aceasta într-un 
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trup îndumnezeit și străluminat, dar el era pentru alți 
oameni nevăzut. Astfel, Lumina necreată, „care toate le 
umple“, rămâne nevăzută pentru aceia care n-au căutat 
să-L cunoască pe Dumnezeu cu toată fiinţa lor. Și iarăși o 
curioasă analogie cu lumina fizică: ea rămâne tot 
nevăzută, dacă nu găseşte un obiect care s-o primească și 
s-o reflecteze. Datorită luminii soarelui, natura devine 
admirabilă. Însă când Lumina lui Dumnezeu luminează pe 
un om, ea îl transfigurează într-un mod minunat: feţele 
cele mai banale, desfigurate de păcate, în rugăciunea de 
pocăință se luminează cu Lumina și se văd fețe tinere și 
chiar frumoase. 

Iarăşi și totdeauna, inima e gata să cânte imn de laudă 
lui Hristos Dumnezeu care Se arată „pe Sine în Lumină 
necreată. În felul acesta, se coboară până la noi neasemuit 
de puternică. Neatinsă, neajunsă, Lumina dumnezeiască 
dă la toate viaţă, îmbrățișează toate cele existente. Deși 
pentru ea, nu există noţiunea de loc, de volum, totuși, ca 
este prezentă peste tot în spațiu. Luminat de această 
Lumină, omul trăiește experienţa învierii ca pe o înainte 
gustare a fericirii “viitoare. Ea vorbește fără cuvinte 
duhului nostru. Ca unul care a fost creat „după chipul lui 
Dumnezeu“ se va ivi în ultinta treaptă a vieţii spirituale ca 
purtător a plinătăţii vieții divino-umane, devenind desă- 
vârșit după asemănarea Îui Hristos Dumnezeu-Omul. Prin 
lucrarea Luminii acesteia, înlăuntrul celui ce se pocăiește 
se relevă un mister admirabil: Persoana — Ipostasul. Și noi 
înțelegem că acest principiu ipostatic, datorită iubirii, are: 
proprietatea să cuprindă în veșnicie o inexprimabilă viață 
grandioasă și sfântă. 

Lumina lui Hristos este „energia“ divinității, necreată, 
fără început, viața lui Dumnezeu în Treime. Această 
energie-acţiune este proprie și Tatălui și Duhului Sfânt. În 
această Lumină noi cunoaștem şi pe Tatăl, și pe Fiul Unul 
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Născut şi pe Duhul Sfânt. Când această Lumină, cu bine- 
cuvântarea lui Dumnezeu, ne luminează, atunci începutul 
ipostatic din noi se actualizează și devine capabil „să-L 
vadă“ pe Dumnezeu, trecând din starea potenţială în starea 
de naștere (Matei V, 8), capabil de a primi puterea exis- 
tenţială, bogăția vieții lui Dumnezeu Însuși. Pe pământ, 
omul nu poate cuprinde absolutul perfecțiunii divine, dar, 
pentru că Duhului Sfânt lucrează în el, el se recunoaște pe 
sine legat de acela care este cu adevărat Creatorul vieţii ȘI 
singurul Centru al tuturor celor existente. 

larăși să vorbim despre acea Lumină a vieţii pe care 
întunericul neființei n-o poate cuprinde (loan 1, 5). Eu nu 
trăiesc prin mine însumi: eu sunt cu totul legat de Acela 
pe care Îl iubesc. El mi-a dat viaţa; El este viața mea. Şi 
dacă este așa, atunci ce sunt eu? 

Mare este omul când el este în Dumnezeul cel Mare. 
Cu puterea iubirii lui Dumnezeu, omul, îmbrățișează toată 
lumea şi, într-un sens oarecare, el devine” „centru al 
lumii“. Acest gând m-a cercetat prima dată când 
Dumnezeu mi-a dăruit harul „aducerii aminte de moarte“. 
Acesta, mai degrabă un experiment negativ în intensitatea 
sa, îmi dădea să trăiesc plecarea în neființă ca o nimicire a 
întregului cosmos în mine: „În mine“, cu moartea mea, 
moare tot neamul omenesc cu toate suferințele şi bucuriile 
lui, cu toate năzuinţele şi cunoștințele sale. Mai mult decât 
atât, însuși Dumnezeu, încă necunoscut și totuşi oarecum 
cunoscut, și El moare în mine şi pentru mine. Toate cele . 
create și cele necreate dispar î în întunericul fără fund al 
uitării. Experiențele unei asemenea stări au fost, în fond, 
contemplarea caracterului „absolut“ (după chipul Abso- 
lutului) al principiului ipostatic în noi, dar afectat de 
semnul minusului. 

Dar când a apărut Lumina necreată, şi în credinţa 
duhul meu că sunt în afara morţii, atunci tot ce mai 
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acestei Lumini. 

Şi întunericul morţii care mă speria şi apăsătoarea 
scârbă de mine însumi pentru păcatul care era în mine, 
și pe care îl simţeam ca o rupere de Dumnezeul iubirii, 
şi amara deznădejde și revolta contra existenţei în 
general, aşa cum ea se reflecta mai înainte în conştiinţa 
mea, toa:2 acestea erau renăscute prin puterea pocăinţei 
și transfigurate în mod radical, devenind o chenoză 
asemănătoare celei a lui Hristos. Cei ce se aseamănă cu 
El, în mortificarea de sine, sunt ridicaţi și înălțaţi 
către asemănarea cu El în slava veșnică (Fil. II, 7-8; III, 
9-11; Rom. VI, 5). Aşa se cunoaşte lisus Hristos în 
stăpânirea Sa fără început şi în acelaşi timp împreună 
cu chenoza negrăită „pentru noi oamenii şi pentru a 
noastră mântuire“. 

Hristos a biruit lumea (loan XVI, 33) și de data aceasta 
nu este nimeni şi nimic care să poată mărgini stăpânirea 
Lui. Prin multe suferințe ne eliberăm din stăpânirea ce o 
au asupra noastră toate cele trăite mai înainte. Îmbogăţiți 
prin experiența pocăinței, noi ne asemănăm cu Fiul Unul 
născut în suveranitatea Lui; iadul nu mai are stăpânire 
asupra noastră și noi ne uităm la el fără groaza de 
altădată. 

- Eu nu pretind deloc că Însuși Domnul lisus a trăit, în 
același fel, „chenoza“ Sa în Ghetsimani și pe Golgota. 
"Dar în căința mea în faţa Lui pentru toată fărădelegea 
mea, așa mi-a fost dat să înţeleg. Pentru ce un astfel de om 
trebuia să se roage: „Sufletul Meu este întristat până la 
moarte... Părintele Meu, dacă este cu putinţă, treacă de la 
Mine paharul acesta“... „Și era sudoarea Lui ca picăturile 
de sânge ce cad pe pământ... “ (Mt. XXVI, 38-39; Le. 
XXII, 44)? 
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Pentru nimicnicia mea, ceea ce cu experimenta- 
sem până atunci era mult și nu încetează încă să crească. 
Cu o frică pioasă meditez: Dar, ce-a văzut El, Domnul 
meu, ca să se roage astfel? El, nemărginit în Dumneze- 
irea Lui, neajuns în micşorarea Lui, fără măsură în 
iubirea Lui „până la sfârşit“ (loan XIII, 1), inaccesibil în 
slava Sa? 

Fără îndoială, chinul Lui era mai mare decât al tuturor 
celorlalți oameni, ca să fie o patimă de „răscumpărare a 
lumii“. 

Cu adevărat, El este Lumina, care a venit în lume, 
ca oricine crede în El să nu rămână în întuneric (loan 
XVII, 46). 


VIII 


DESPRE PRINCIPIUL PERSONAL | 
ÎN FIINŢA DIVINĂ ȘI ÎN FIINŢA UMANĂ 


Prin Întruparea Logosului Tatălui ni s-a dat o temelie 
de nezdruncinat — lisus Hristos. Atrași prin iubire la EI, 
noi suportăm o adâncă transfigurare a întregii noastre 
ființe. Viaţa Lui nemărginită ni se transmite nouă. Duhul 
nostru se fixează pe doi poli diametral opuși: pe de o 
parte, întunecatele străfunduri ale iadului, iar pe de altă 
parte, Îm pica lui Dumnezeu, luminată de Soarele 
neapus. chip inexprimabil se lărgeşte cuprinsul 
existenței noastre. În rugăciunea nebună sufletul năzuieşte 
spre acest minunat Dumnezeu. Noi ne urâm pe noi înșine, 
aşa cum suntem. Va trece multă vreme până când vom 
înţelege că El Însuși Se roagă pentru noi, împărtăşindu-ne 
cu viața Sa fără de început. Prin această rugăciune, dată de 
Dumnezeu, noi ne unim în mod existențial cu Hristos: la 
început în inefabila taină a chenozei și a pogorârii chiar 
până la iadul cel mai de jos și apoi, în Dumnezeiasca Sa 
Atotputernicie, „...ca să Te cunoască pe Tine singurul, 
adevăratul Dumnezeu şi pe lisus Hristos pe care L-ai 
trimis“ (loan XVII, 3). 
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Persoana-lpostasului în Dumnezeiasca Fiinţă nu poate 
fi un principiu limitativ. ȘI în existența noastră creată, ipos- 
tas este un principiu care primeşte în sine nemărginirea. În 
faţa existenţei duhului nostru ipostatic-personal, în limite 
pământești, stă sarcina de a sparge peretele timpului şi de 
a învinge pragul spaţiului. Acest eveniment duhovnicesc 
în viaţa noastră de toate zilele dată nouă, poate fi înțeles 
printr-o analogie: un avion care trece cu viteză superioară 
sunetului produce o cutremurare în atmosferă asemenea 
unei explozii. Astfel duhul omului, intrând în lumea veş- 
niciei lui Dumnezeu, este cutremurat prin măreția vederii 
ce i se deschide. Universul, în acest timp, trăieşte o oare- 
care schimbare în destinele lui „Omul s-a născut în lume“ 
— un eveniment ce s-a comunicat întregii lumi create până 
la noi. Neatinsă, neajunsă, Lumina Divinității Lui dă viață 
tuturor, cuprinde toate cele ce există. Cu ca nu se potri- 
veşte noțiunea de loc, de volum și, totuşi, nefiind spațială, 
ea este prezentă peste tot. Strălucirea acestei Lumini îi dă 
omului experiența învierii ca pe o mai înainte gustare a 
fericirii viitoare. Ea vorbeşte duhului nostru fără cuvinte 
că cel „creat după Chip“, în ultima înfățișare, va apare ca 
un purtător al plinătății vieţii teandrice, va fi desăvârșit 
prin asemănarea cu Hristos, Dumnezeu-Omul. Prin acțiu- 
nea Luminei acesteia, înlăuntrul celui ce se căieşte, se . 
deschide o minunată floare: Persoana-lpostasului. Şi noi 
înțelegem că acestui principiu din noi îi este propriu să 
introducă în veșnicie prin dragoste o viaţă sfântă şi negrăit 
de grandioasă. 

Lumina lui Hristos este „energia“ Divinităţii, necreată, 
o viaţă fără de început a lui Dumnezeu în Treime. Ea este 
o „energie- -acţiune“ , proprie ş și Tatălui și Duhului Sfânt. În 
această Lumină noi Îl cunoaștem ŞI pe Tatăl şi pe Fiul, 
Unul născut. Când această Lumină ne luminează, cu bună- 
voirea lui Dumnezeu, atunci puincipiul ipostatic din noi se 
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actualizează din starea potenţială în naşterea noastră ŞI 
devine capabil de „a-L vedea pe Dumnezeu“ (Mt. V, 8), de 
a primi puterea Lui existenţială, bogăţia vieţii lui Dumnezeu 
Însuși. Pe pământ, omul nu cuprinde desăvârşirea absolută 
a Divinităţii, dar prin acţiunea Duhului Sfânt într-însul, el 
se recunoaște că este legat de Acela care este cu adevărat 
Creatorul oricărei vieţi şi unicul centru al tuturor celor 
existente. 

Iarăşi şi iarăşi despre aceeași Lumină a vieţii, pe care 
n-o cuprinde întunericul neființei (loan I, 5), Eu nu 
trăiesc prin mine, căci eu trăiesc prin Acela pe care Îl 
iubesc. lar EI este viața mea. Dar dacă este așa, atunci eu 
cine sunt? 

Mare este omul când în el se află Marele Dumnezeu. 
Cu puterea iubirii lui Dumnezeu, omul cuprinde toată 
lumea și el î însuși, în oarecare sens, apare ca „centru al 
lumii“. Pentru prima dată această idee m-a vizitat, când 
Dumnezeu mi-a dăruit harul „aducerii-aminte de moarte“. 
Această experiență, mai degrabă negativă, în intensitatea 
ei cea mai mare, îmi oferea să trăiesc plecarea mea în 
neființă ca pe o nimicire a întregului cosmos în mine. „În 
mine“, cu moartea mea, moare întregul neam omenesc cu 
toate suferințele şi bucuriile, năzuinţele și cunoștințele. 
Mai mult decât atât, Însuși Dumnezeu încă necunoscut şi, 
cu toate acestea, oarecum cunoscut ȘI El moare în mine şi 
pentru mine. Toată existența creată şi necreată dispare î în 
întunericul fără fund al uitării. . Experiențele unei asemenea 
stări erau, în fond, contemplarea caracterului absolut . 
(chipul-reflecție a Absolutului), al principiului ipostatic în 
noi, dar sub semnul minusului. 

Dar când a venit Lumina necreată, mărturisind duhului 
meu că sunt în afară de moarte, atunci tot ce mai înainte 
murea în mine, prin acţiunea acestei Lumini, s-a ridicat 
împreună cu mine, 
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ȘI întunericul morții care mă înspăimânta şi scârba 
penibilă față de mine însumi pentru păcatul care trăia în 
mine, le- -am resimţit ca o ruptură cu Dumnezeul iubirii și 
amara deznădejde de mine însumi și tulburarea unei 
existenţe fără sens în general, cum mi se reflecta mai 
înainte în conștiința mea — toate acestea se transfigurează 
prin puterea pocăinţei renăscătoare într-un mod radical: 
devine o „chenoză“ asemănătoare cu Hristos. Asemănarea 
cu El în moartea lui, prin Duhul Sfânt, se ridică și se 
înalță către asemănătoarea Lui slavă veşnică (Fil. II, 7-8; 
III, 9 11; Rom. VI, 5). Așa se cunoaște Hristos lisus î în : 
stăpânia Lui fără de” început Și totodată în negrăita Lui 
chenoză „pentru noi oamenii și pentru a noastră mân- 
tuire“. 

Hristos a biruit lumea (loan XVI, 33). Şi de aici înainte 
nu este nimeni şi nimic, ce sau cine ar putea să-i limiteze 
Domnia Lui. Prin multă suferință ne eliberăm noi de 
stăpânirea asupra de tot ce am îndurat mai înainte. 
| Îmbogăţiți prin experiența biruinţei, prin pocăință, ne 

asemănăm cu Fiul cel unul născut în Domnia Lui, căci 
iadul nu ne mai stăpânește și noi ne uităm spre el fără 
groaza de mai înainte. 

Eu nu insist deloc că Însuși Domnul lisus a trăit, în 
același fel, „chenoza“ Sa în Ghetsimani și pe Golgota, dar 
în căința mea în fața Lui, pentru toate fărădelegile mele 
duhovniceşti, aşa mi-a fost dat să înţeleg. Pentru ce un 
astfel de om trebuia să se roage: „Sufletul Meu este întris- 
tat până la moarte... Părintele Meu, dacă este cu putinţă, 
treacă de la Mine „paharul acesta“... „Și era sudoarea Lui 
ca picăturile de sânge care cad pe pământ“ (Mt. XXVI, 
38-39; Le. XX, 44). 

Pentru că nimicnicia mea era mare și până acum este 
neîncetata creştere a celor ce am îndurat. Cu o frică pioasă 
mă gândesc, ce a văzut El, Domnul meu, ca să Se roage 
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astfel? EI, cel nemărginit, în Divinitatea Lui, inabordabil 
în “micșorarea Sa, fără măsură în iubirea Lui, „până la 
capăt“, „până la sfârșit“ (loan XIII, 1), inaccesibil în slava 
Lui? 

Fără îndoială, chipul Lui era mare, mai mare decât al 
celorlalţi oameni, ca să fie „patima răscumpărătoare de 
lume“. 

Cu adevărat El este Lumina, care a venit în lume, 
pentru ca tot cel ce crede în El să nu rămână în întuneric 
(loan XII, 46). Apariţia Luminei, unică în veşnica sa 
natură, diferă între ele şi după putere, și după chip. 
Rareori în istoria Bisericii vederile Luminii ajung la acea 
plinătate, când în momentul luminării duhul omului se 
mai învredniceşte de o descoperire personală de la 
Dumnezeu. Aşa a fost pe Tabor, când Petru, Iacob şi loan 
au auzit glasul nematerial al Tatălui, care mărturisea 
despre Fiul cel iubit. De asemenea Apostolul Pavel, pe 
drumul Damascului. Mare a fost luminarea și în urma ei 
convorbirea personală cu Hristos, care l-a încredințat pe 
Pavel că acel Dumnezeu, care S-a descoperit pe Sinai, era 
EL: „Eu sunt lisus pe care ÎI prigonești“ (F. Ap. LX, 5). 
Mult mai des Lumina aceasta îl cuprinde pe om, când el se 
află în stare de rugăciune, absorbit de pocăință, ca omul 
care stă pe hotarul disperării. La începutul nevoinței de 
pocăință pentru păcate, această Lumină sfântă dă 
experiența milei şi iubirii lui Dumnezeu, dar încă nu duce 
convorbiri faţă către față, astfel de convorbiri, când omul 
este cu adevărat în Dumnezeu şi Dumnezeu în el; când 
duhul celui ce se roagă știe că cel ce i-a apărut este 
Stăpânul cel mai înaințe de veci al tuturor celor existente, 
cel Dintâi și cel de pe urmă, neajuns şi intim aproape; 
nevăzut și pipăibil, chiar trupește; care “umple inima cu 
focul iubirii, cu lumina înţelegerii luminează mintea. 
Lumina cunoștinței, dar inexprimabilă în cuvinte. De 
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altfel El însuși se numeşte pe sine: „Eu sunt cel ce sunt“. 
Fiecare primeşte aceste sfinte cuvinte numai pe măsura 
experienței sale reale. Şi nimeni dintre muritori nu poate 
spune că el a cunoscut, „până la sfârşit“, ce Existenţă este 
ascunsă în dosul acestor cuvinte. Totuşi ne este dată 
nădejdea că va veni o asemenea zi veşnică; atunci EI va fi 
„totul în toţi“ (I Cor. XV, 28). 

n universul spiritual al lumii, se observă două mișcări. 
Una dintre ele este negativă. Sub forma sa rudimentară, ea 
se manifestă într-o mișcare dinamică, în constantă accele- 
raţie, de la căderea, omului; în nihilismul banal și în obi- 
ceiurile păcătoase. În ceea ce priveşte natura sa internă, ea 
este luciferică, aşa cum arată şi Cartea Genezei 3.5. Esenţa 
acestei forme subtile rezidă în faptul că creatura, căreia i- a 
fost dat darul libertăţii de a se autoconduce, respinge po- 
runca lui Dumnezeu. Ea o consideră ca pe o limitare, 
impusă din exterior, a elanului său spre autoafirmare abso- 
lută, spre o autoîndumnezeire. 

Cealaltă mișcare e pozitivă, ascendentă: ea se exprimă 
prin dorinţa de a fi veşnic unită cu Tatăl Nostru „care este 
în ceruri“ 

Paralel cu acestea, noi observăm în inimile și sufletele 
oamenilor două tendinţe opuse. Unele au tendinţa de a se 
descompune de forma terestră a existenţei. Imaginea lor 
reprezintă marea Odihnă a transcendenţei mistice a ființei 
noastre. De altă parte, dimpotrivă, "inspirându-se in | 
cuvintele Mântuitorului: „Împărăția cerurilor se ia cu 
violență şi cei ce se silesc pun mâna pe ca“. (Mat. XI, 12), 
angajează o dureroasă luptă ascetică pentru a învinge 
corupţia legată de natura noastră creată. „Că noi cei ce 
suntem în cortul acesta suspinăm îngreunați, de vreme ce 
dorim nu să scoatem haina noastră ci să ne îmbrăcăm cu 
cealaltă pe deasupra, ca ceea ce este muritor să fie înghițit 
de viață“ (II Cor. V. 4). 
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Pentru primele mișcări este caracteristic de a concepe 
Absolutul ca pe ceva suprapersonal. Pentru ele, principiul 
personal nu este, în cazurile cele mai fericite, decât primul 
grad al unei degradări, al unei limitări a Absolutului. 
Pentru cel de al doilca, persoana este în mod evident la 
baza a tot ceea ce există, a întregii Fiinţe. Aceasta este. 
viziunea noastră creștină atât în ceea ce priveşte 
Dumnezeu, cât şi lumea. Dumnezeul personal, Creatorul 
cerului şi al pământului, al celor văzute şi nevăzute „s-a 
revelat nouă“. El este Fiinţa. în sine, Alfa şi Omega, 
începutul ș ŞI sfârşitul; nimenea şi nimic n-a fost înaintea lui 
şi nici după El. El-este Dumnezeul iubirii nedescrise şi 
veşnice, Celor care îl iubesc li s-a promis plinăta- 
tea înfierii divine prin mijlocirea Fiului unic al Tatălui, 
lisus Hristos care a zis: „Eu sunt viu şi voi veţi fi vii“ 
(loan XIV, 19). 

Persoana (ipostasul) este principiul intrinsec al Fiinţei 
absolute, dimensiunea sa originală și finală: „Eu sunt Alfa 
şi Omega, zice Domnul Dumnezeu, Cel ce este, Cel ce era 
şi Cel ce vine, Atotţiitorul“ (Apoc. Il. 8). 

Ipostasul lui Dumnezeu scapă oricărei definiții pămân- 
tești, deoarece el se situează dincolo de limitele oricărei 
determinări în sine. Necunoscut în această lume materială, 
el poate fi cunoscut existențial, dar numai în măsura în 
care Dumnezeu se revelează el însuși omului (Mat. XI. 
27, Le. 10, 22, In. 17, 26). 

n fiinţa omenească creată după chipul lui Dumnezeu 
personal, principiul persoanei este acest „tainic al inimii, 
întru nestricăcioasa podoabă a duhului (...) care este de 
mare preț înaintea lui Dumnezeu“ (1 Petru 3.4). 

Persoana creată se sustrage la rândul ei de la orice 
definiţie. Cunoştinţele ştiinţifice ŞI filozofice se exprimă 
cu ajutorul conceptelor şi "definiţiilor. Persoana este o 
ființă nedefinită atât pentru lumea filozofică cât și pentru 
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lumea științifică a cunoaşterii. Ca şi persoana lui Dum- 
nezeu, persoana omului rămâne întrutotul necunoscută din 
exterior. 

Dumnezeu este un Dumnezeu tainic, ascuns. Omul, de 
asemenea, posedă profunzimi ascunse privirilor străine 
lui. Dumnezeu este principiul Fiinţei, şi nu omul care este 
creat cu posibilitatea de a primi și de a purta veșnic în sine 
energia Vieții divine. 

Având chipul Fiinţei divine, adică fiind Dumnezeu fără 
început, Hristos își asumă în Ipostasul său forma existenţei 
noastre pământeşti (Filipeni, PA 6-7). Cât privește omul 
creat, el este chemat. să realizeze în el plenitudinea asemă- 
nării cu Dumnezeu. În î însuși principiul personal al omului 
se află asemănarea sa cu Acela care ni s-a descoperit pe 
numele său adevărat: Eu sunt. 

În decursul secolelor, revelaţia asemănării noastre cu 
Dumnezeu a fost proclamată de Părinţii şi de Învățătorii 
Bisericii, dar nu prin toți şi nu întotdeauna cu aceeași 
tărie. Aceasta și datorită “faptului că unii dintre ei nu se 
găseau la acelaşi nivel de cunoaştere a lui Dumnezeu și al 
omului. Afirmaţii referitoare la plenitudinea asemănării, 
chiar până la identificare tulburau pe unii dintre ei care o 
înțelegeau ca pe o fuziune cu Dumnezeu până la iden- 
tificare. 

Ori, între Dumnezeu şi om există din veşnicie o dis- 
tanţă ontologică de netrecut. Dumnezeu este Fiinţa 
primordială care nu este condiționată de nimeni şi de 
nimic, pe când omul este creat de EI. Hristos ne-a revelat 
perfecțiunea chipului lui Dumnezeu în om și posibilitatea 
pentru natura noastră de ajunge la înălțimea îndumnezeirii. 
Această descoperire a fost până la o așa de mare pro- 
funzime, încât după Înălţarea Domnului Hristos a făcut 
ca firea noastră să se aşeze „de-a dreapta Tatălui“. Dar, 
chiar în Hristos, firea noastră nu devine una cu esența lui 
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Dumnezeu, ci cu Fiul întrupat al Tatălui; noi contemplăm 
planul veşnic al lui Dumnezeu cu privire la om. 

Revelația Eu sunt cel ce sunt (Fiinţa sunt Eu) ne arată 
că -dimensiunea ipostatică în Dumnezeu are o importanță 
fundamentală. Principiul Persoanei nu este un concept 
abstract ci realitatea esenţială pe care o posedă Natura sa 
şi Energia vieţii. Esența nu se bucură de a fi prima sau de 
a avea rolul preeminenţei în sânul Fiinţei divine şi care ar 
determina . Persoanele în relaţia lor reciprocă: în Fiinţa 
divină nu există nimic în afara principiului ipostatic. De 
nepătruns este misterul Persoanelor divine. Autodetermi- 


narea lor în veșnicie este un fapt fără început: n-a existat 


nici un moment în care Tatăl n-a avut pe Fiul sau n-a 
purces pe Sfântul Duh. La începutul tuturor începuturilor 
Tatăl comunică Fiului prin naștere și Sfântului Duh prin 
purcedere întreaga sa natură și esenţă. De aici și egalitatea 
dintre Persoanele Sfintei Treimi, adică dintre Tatăl, Fiul și 
Sfântul Duh. | 

Numai Persoana viază în mod real. În afara acestui 
principiu de viaţă nimic nu poate exista: „Întru El era viaţa 
și viața era lumina oamenilor“ (loan-l. 4). Conţinutul esen- 
țial al acestei vieţi este iubirea: „Dumnezeu este iubire“ 
(IL. loan 4.8). Numai prin întâlnirea în iubire a uneia sau mai 
multor persoane se realizează ființa ca persoană. 

Pornind de la minunata revelaţie: Eu sunt cel ce sunt, 
noi trăim cu adevărat ca Om, creat „după chipul şi după 
asemănarea“ înainte de toate ca Persoană. Acestui prin- 
cipiu personal în noi se deschide veșnicia. Lui și numai lui 
îi este dată capacitatea de a cunoaşte Prototipul — pe 
Dumnezeu cel viu. Omul este mai mult decât un micro- 
cosmos, €l este un mic dumnezeu — microteos: fiind o 
creatură, el a primit porunca de a deveni Dumnezeu (Sf. 
Grigore Teologul). Dacă Creatorul s-a arătat asemănător 
nouă (Evrei 2.17) semnifică că omul a fost creat cu 
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posibilitatea de a deveni întrutoate asemănător lui Dum- 
nezeu: „Ştim că dacă El se va arăta, noi vom fi asemenea 
Lui, fiindcă ÎI vom vedea cum este“ ((i Ioan 3.2). 

Când omul ajunge la cea mai înaltă tensiune a rugă- 
ciunii şi Dumnezeu se roagă în el, el primeşte o vedere a 
lui Dumnezeu dincolo de orice imagine. Atunci omul 
persoană se roagă cu adevărat „față către faţă“ cu Cel 
Veşnic. În această întâlnire a omului cu Persoana lui 
Dumnezeu se actualizează în noi ceea ce, la început, nu 
era decât virtual: persoana. 

Stimulaţi de duhul rugăciunii pentru lumea întreagă, de 
a participa la rugăciunea Domnului din Ghetsimani, noi 
vedem dintr-o dată împlinindu-se în noi minunea Dumne- 
zeiască: în interiorul nostru se ridică soarele spiritual al 
cărui nume este: „persoana “. Este începutul în noi a unei 
noi forme de viaţă a ființei, cea nemuritoare. Pe de altă 
parte, noi înțelegem nu superficial sau raţional, ci din 
străfundul ființei noastre, Revelația principiului ipostatic 
din Sfânta Treime. Taina cea mai sublimă a Fiinţei fără 
început se descoperă nouă în lumină: Dumnezeul perso- 
nal, Viu, Unul în Trei Persoane, Dumnezeul iubirii, singu- 
rul adevăr. 

Eu scriu istoria sufletului meu. Erorile în care m-am 
complăcut în timpul a şapte sau opt ani au costat scump. 
Omeneşte vorbind, eu n-aş fi putut niciodată să mă Tup cu 
propriile mele forțe de transcendentalismul misticii orien- 
tale: de un Absolut suprapersonal. În tinerețea mea mai 
mult fizică decât intelectuală această filosofie mi s-a părut 
că posedă o grandoare mult mai mare decât poruncile 
creștine: „Să iubeşti pe Dumnezeu și pe aproapele tău“. 
Atunci, pentru mine cuvântul „persoană“ era identic cu 
conceptul de individ. Nu este absurd, îmi spuneam, să legi 
această categorie de Fiinţa absolută? 
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Dar atunci când, printr-un dar al Cerului, mi-a fost dat 
să înţeleg locul ontologic al principiului Persoanei în 
Fiinţă divină, atunci în mod natural totul s-a schimbat și 
mi s-a descoperit într-o perspectivă iriversă: noi suntem 
fiinţe create; ca creaturi noi purtăm în noi înșine principiul 
persoanei în stare potențială, încă neactualizată. Eu nu 
sunt ființă primordială ci chipul ei creat. Sunt chemat să 
actualizez, să realizez în mine prin împlinirea poruncilor 
evanghelice, asemănarea mea personală cu Dumnezeu; să 
devin o persoană ipostas depăşind limitele individului, 
care nu poate să moștenească niciodată forma divină a 
ființei. 

Dumnezeu nostru este duh atoateștiutor, omniprezent: 
„nu există nimic acoperit care să nu iasă la iveală și nimic 
ascuns care să nu ajungă cunoscut (...). Păsările nici una 
din ele nu va cădea pe pământ, fără ştirea Tatălui Vostru. 
La .voi însă şi perii capului toți sunt numărați“ (Matei X. 
26. 30). „Nici o făptură nu este ascunsă înaintea Lui și 
toate sunt goale și descoperite, pentru ochii Celui în faţa 
Căruia noi vom da socoteală“ (Evrei 4—13). Noi nu sesi- 
zăm acest gen de cunoaștere imediată fără un proces total, 
dar credem în providenţa binevoitoare a lui Dumnezeu 
faţă de noi. În decursul a numeroși ani într-un efort 
constant ascetic, pentru a trăi după voința sa, de mai multe 
ori, vom fi miraţi de exactitatea matematică a providenței 
divine față de noi. 

Dacă Dumnezeu n-ar fi o ființă personală, noi, care 
suntem după chipul Său, n-am putea în nici un fel să 
intrăm în forma ipostatică a ființei, personalitatea 
noastră nu va fi nimic mai mult decât un epifenomen. 
Dar pentru faptul că persoana în noi se naște. într-o 
rugăciune suprafirească față în Faţă cu Dumnezeul cel 
Viu, ea nu este supusă elementelor naturale: ea 
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transcende limitele pământeşti și se postează într-o altă 
sferă, într-o altă dimensiune. Monadă unică, irepro- 
ductibilă şi ireductibilă, persoana nu este supusă la nici 
un calcul matematic. | 

Ființa primordială necondiționată este ipostatică; omul, 
după asemănarea absolutului, este o persoană ipostatică. 
Duh este Dumnezeu! Omul — persoană este şi el duh. Și 
acest duh este abstract, separat deoarece posedă na- 
tura sa. Pe plan terestru, el se carcaterizează prin trup, cu 
care face prima experienţă a ființei. Dumnezeu Cuvântul 
şi-a impropriat firea noastră omenească (loan I. 14), şi 
prin ea a arătat că nu este o invenție a rațiunii noastre, 
nici un produs al imaginaţiei născut de o teamă mistică 
în fața forţelor necunoscute și ostile. Dumnezeu este 
prima realitate esenţială. Persoană umană este, şi ea, 
viaţa esenţială. 

Este propriu persoanei, după chipul lui Dumnezeu al 
iubirii, să fie în relaţie de iubire. Ea nu se defineşte în opo- 
ziție cu „non eul“. lubirea este conținutul cel mai intim Şi 
expresia cea mai perfectă a esenței sale. Îmbrăţişând prin 
rugăciune lumea întreagă în iubire, persoana este unitatea 
ad intro a tot ceea ce există. În actul creator al deve- 
nirii sale ea aspiră la unitatea universală ad extra. 
Numai în iubire se găsește asemănarea cu Dumnezeu care 
este Iubire (|. loan 4.16). 

Creatorul lumii, Domnul, ţine în mâna sa tot ceea ce 
există, omul-persoană este și el un centru capabil de a 
conţine în el nu numai multitudinea realităților cosmice, ci 
mai mult: toată plenitudinea existenței divino-umane. În el 
însuși, persoana este o valoare nepieritoare mult mai pre- 
ţioasă decât restul universului. În bucuria sa de a 
descoperi libertatea nemuririi, persoana conturează o nouă 
formă a fiinţei. 
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Născut din Dumnezeu, în rugăciune omul nu rămâne 
niciodată singur. Persoana nu cunoaşte singurătatea; ea este . 
totdeauna în prezenţa lui Dumnezeu omniprezent. Înainte 
de realizarea sa plenară, persoana „îndură“ prezenţa lui 
Dumnezeu cu multă dificultate, ca Moise, care „a rămas 
neclintit ca cel care vede pe Cel nevăzut“ (Evrei XI. 27); 
În alte momente, ea este inundată de o bucurie dulce ŞI 
liniștită, conştientă că se află în mâinile sfinte ale Protec- 
torului său. 3 

Omul-persoană nu cunoaște singurătatea pentru că se 
roagă pentru întreaga lume, fie că se află în suferință sau 
în bucurie. 

Datorită rugăciunilor părintelui meu duhovnicesc, ale 
Stareţului Siluan, Hristos a descoperit și în mine, chiar 
dacă numai în parte, misterul persoanei. "Am cunoscut în 
decursul a nenumărați ani o lungă perioadă de rugăciune 
marcată de disperare. Dar Domnul nu m-a disprețuit ș ŞI 
s-a aplecat cu milostivire până la mine. Pentru început, 
cuvântul său evanghelic a lucrat asupra mea. Acest 
cuvânt, care vine de la Tatăl (loan 7, 16-17; XVIII 14; 
XVIII 17), își întindea rădăcinile sale în inima mea, și 
sfărâma împietrirea ei. În dureri s-a născut viața mea 
după Dumnezeu. În primele momente eram singur, încă 
în afara Bisericii. Nu știam atunci nimic, dar un foc 
nevăzut mă ardea, și într-o mare mâhnire, sufletul meu 
era întins spre Cel ce mă putea salva. Undeva lumina o 
lumină slabă a speranţei; ea a biruit frica mea și m-a anga- 
jat pe calea durerii. Această durere, despre care sincer vă 
vorbesc, este sfântă pentru mine. Stranie minune: pe mo- 
ment această senzație dureroasă a inimii mă umplea de 
entuziasm; eram plin de admiraţie, văzând cum Dum- 
nezeu a creat firea mea, capabilă să îndure suferințe prin 
care profunzimi ale rugăciunii, până atunci necunoscute, 
mi se descopereau. Au fost momente când, crispat de 
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durere, eu ziceam cu o voce dulce, mai degrabă un 
strigăt de nedumerire: „slavă Ţie, o, Creatorule, plin de 
înțelepciune...“ Rugăciunea mă făcea să ies din lumea 
îngustă ca o ascunzătoare, și sufletul meu trăia în liber- 
tatea infinită a Dumnezeului meu. 

Fără aceste suferințe nu aș fi înțeles niciodată despre ce 
fel de iubire vorbea Domnul când a zis: „Stăpânitorul 
acestei lumi vine, și el nu are nimic în Mine; dar ca să 
cunoască lumea că Eu iubesc pe Tatăl şi precum Tatăl 
mi-a poruncit, așa fac.“ (loan XVI, 30- 31). 

Dacă iubirea care ne-a fost poruncită prin Evanghelie 
ne-ar fi fost naturală, în starea noaStră de cădere, ne-ar fi 
fost de prisos prescripţiile: „Să iubeşti pe Domnul Dum- 
nezeul tău, din toată inima ta, din tot sufletul tău şi din tot 
cugetul tău (...) Să iubeşti pe aproapele tău ca pe tine însuți“ 
(Matei 22, 37-39). Când această dragoște atinge inima 
noastră, duhul nostru contemplă pe Dumnezeu în lumină 
și trăiește prin El și în El. Dumnezeu transcende orice 
pând omenesc. Nu-i putem aplica nici unul din conceptele 
noastre abstracte. El este viu. Puterea Sa este fără limită; 
iubirea Sa este inefabilă. A trăi cu EI este o bogăţie inexpri- 
mabilă. De mult, când eram pictor, nu găseam adevărate 
satisfacţii, deoarece mijloacele de care dispuneam erau 
neputincioase să redea frumusețea care domnește în 
creaţie. Acum, toate cuvintele mele sunt total inadecvate 
pentru a exprima uimirea în fața lui Dumnezeu. 

A fi orb este cert o mare suferință. Dar nu există durere 
mai mare, nici boală mai cumplită decât a nu cunoaște. pe 
Dumnezeu. - 

Dacă „Hristos Iisus omul“ (1 Tim.-2.6), care s-a dat pe 
sine de bună voie pentru mântuirea tuturor, a rugat pe 
Tatăl zicând: „Tatăl Meu, dacă este cu putinţă să treacă de 
la Mine paharul acesta, ca să nu-l beau, facă-se voia Ta“ 
(Matei 26,42), atunci noi care suntem praf şi cenușă ce 


. 


150 MISTICA VEDERII LUI DUMNEZEU j 


putem noi spune despre noi înșine?. „Acest pahar“, ce 
pahar? Ce vedea el în această rugăciune ca să se exprime 
astfel? Noi nu putem să atingem amploarea înţelegerii 
sale, misterul conştiinţei sale nu s-a relevat decât în parte 
creştinilor, atunci când EI le îngăduie să se apropie de 
aceste limite care depășesc orice descriere. Părinţii care se 
înfundau în deșertul cel mai profund, erau oameni de un 
curaj şi de o! bărbăţie extraordinară; în îndepărtatele 
pustietăţi Tupţi total de lume, ei plângeau nu că ar fi 
pierdut ceva preţios pe pământ, ci pentru că înaintea lor se 
descopereau adâncimi impresionante pe care nu le puteau 
exprima în cuvintele noastre. Acela care a petrecut în 
această stare, ştie că a ajuns până la ultimele limite . 
accesibile omului. Şi, din nefericire, încă nu este totul: 
„Încă o dată voi clătina nu numai pământul ci şi cerul. lar 
prin aceea că zice: încă o dată, arată schimbarea celor 
clătinate, ca a unor lucruri făcute ca să rămână neclintite“ 
(Evrei XII 26-27). Când gândind la aceste noi probe a tot 
ce este creat și mișcat nu putem în nici un fel să fim siguri 
de noi, cu cât mai mult conștiința slăbiciunii noastre 
rămâne constantă în noi, când suntem răpiți mai înainte în 
Împărăția Tatălui nostru ceresc (Mat. 16. 28). 

La baza ascezei noastre se găsește dorința de a dobândi 
iubirea care ne-a fost cerută de Hristos. Când acest Duh 
intră în noi, sufletul nostru arde de dorința ca toți oamenii 
să fie mântuiţi; dar el constată cu spaimă că trebuie mult 
mai mult efort ca toți să dorească ceea ce noi cerem pentru 
ei în rugăciune. Mai mult, ne izbim adesea de. refuzul Şi 
chiar dușmănia lor. Cum este atunci posibil de a salva pe 
om care se găsește într-o asemenea situație? Trăim într-o 
epocă în care datorită evenimentelor din secolul nostru, 
- tragedia căderii noastre devine din ce în ce mai evidentă. 
Să luăm de pildă viaţa mea: în decursul a o jumătate de 
secol m-am rugat câteodată până la râuri de lacrimi, chiar 
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până a înnebuni de disperare pentru pacea întregii lumi și 
pentru mântuirea tuturor. Și ce s-a schimbat? Până acum 
văd că răul n-a făcut decât să crească și mai mult. Aceste 
evenimente terestre ne zguduie. Scriptura ne spune: „Eu 
voi zgudui nu numai pământul, ci și cerul“. Astfel, în 
toate, Domnul rie cheamă la o luptă grandioasă pentru a 
câştiga Împărăţia „neclătinată“. Este adevărat că nu de la 
un om ne-a venit Evanghelia aceasta; în ceea ce priveşte 
dimensiunea ei, ea nu este după măsura omenească (Gal. 
I, 11-12). 

Ce vom face deci? Vom cădea în disperare și vom 
nega „Evanghelia veșnică“ (Apoc. XIV. 6)? Dacă o 
renegăm, ce vom. găsi asemănător ei în tot universul, care 
să potolească setea noastră? Nu este absolut nimic care să 
poată să ne separe de EI, oricât de dificil ar putea fi efortul 
nostru ascetic (Rom. 8 „35-39). El ne-a deschis ochii spre 
infinit, şi nu mai este posibil să-i închidem și să preferăm 
uscăciunea celor care se nasc. „Aveţi curaj, “Eu am biruit 
lumea“, a zis Domnul (loan XVI, 33). 

lată, noi stăm în faţa Absolutului divin. Pe EI şi numai 
pe El noi îl căutăm. 

Este foarte rar ca experiența vie a Persoanei să fie în 
armonie cu oamenii din această lume; ea survine atunci 
când prin intermediul Domnului Hristos ne rugăm pentru 
întreaga lume așa cum ne rugăm pentru noi înșine. Inte- 
grat într-o astfel de rugăciune prin harul Sfântului Duh, 
omul trăiește cu toată ființa sa misterul Sfintei Treimi. 
Într-o asemenea rugăciune omul face experiența consub- 
stanțialităţii întregului neam omenesc. Prin ea ni se 
relevează sensul ontologic al celei de a doua porunci: „Să 
iubești pe aproapele tău, ca pe tine însuţi.“, întregul Adam 
devine un singur Om — Divinitate. 

Tot ceca ce este sub nivelul acestei iubiri este inferior 
poruncilor evanghelice. Putem spune că realitatea cuprinsă 
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în poruncile lui Hristos nu este încă actualizată în creşti- 
nismul istoric. În esenţa sa profundă, depășește nemărginit 
de mult înțelegerea acelora care prin neglijenţă n-au dorit 
să dobândească sfânta cunoaştere a lui Dumnezeu, cunoaş- 
tere care este viaţa veşnică (loan 17,3). | 

Oamenii caută Adevărul. Un mare număr dintre ei 
iubesc pe Hristos, dar din păcate foarte adesea se stră- 
duiesc să tragă în jos Evanghelia, la nivelul unei simple 
doctrine morale. Ei uită învăţătura lui Hristos, după care 
singur cel care împlineşte cuvintele Sale va cunoaşte de 
unde vin: nu de la om, ci de la Tatăl ceresc (loan, 7, 17). 
Pentru a fi cu adevărat pătrunşi de forța simţitoare a 
Sfintelor Evanghelii, trebuie să facă eforturi considerabil 
mult mai mari decât atunci când ar vrea să dobândească 
cunoștințe practice sau științifice. 

Nici lectura unui număr impresionant de cărți, nici 
familiaritatea cu istoria creștinismului, nici studiul apro- 
fundat al diverselor sisteme teologice nu conduc la un bun 
sfârşit căutarea noastră: mântuirea prin cunoaşterea 
„Singurului adevăratului Dumnezeu și a celui pe care l-a 
trimis, lisus Hristos (loan 17, 3).. 

Experienţa seculară a teologiei academice a arătat 
într-o formă convingătoare că este posibil să posezi o 
vastă erudiție pe planul teologiei ştiinţifice fără să ai o 
credinţă vie, altfel spus, să ai o totală ignoranță de Dum- 
nezeu. În asemenea cazuri, teologia devine o activitate 
intelectuală asemănătoare altor ştiinţe. 

Cunoaşterea noastră este fructul revelaţiei date de 
sus: „La început a fost Cuvântul (...) şi Cuvântul era la 
Dumnezeu“ (loan I, 1). Pentru numeroși reprezentanţi ai 
ştiinţei contemporane la început era atomul de hidrogen 
și de la el a ieșit, datorită unei evoluţii care a durat 
miliarde de ani, tot ce există în prezent. Știința nu şi-a 
pus încă chestiunea: „Ce a fost înainte de această ţâșnire 
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(explozie) a lumii? De unde vine această energie cos- 
mică care scapă posibilităților noastre de sesizare 
intelectuale? Ce sunt în realitate timpul, spaţiul, cu 
nenumăratele sale galaxii, și toate câte există în cosmos? 
Ar fi absurd să gândim că pomind de la această 
combinaţie „datorată hazardului“, neașteptată chiar 
pentru atomul originar, a putut să se nască gândirea 
umană cu cercetările sale despre Principiul primordial. 
Noi nu putem admite ideea că atomul de hidrogen 
constituie ființa în sine primară. În stările de recepti- 
vitate supremă. noi am fost informaţi asupra Fiinţei într-o 
formă particulară, care n-are pentru ea însăşi nici o cauză 
extrinsecă, care n-are nici început nici sfârşit. Noi nu 
putem prin propriile noastre eforturi să descoperim într-o 
formă oarecare caracterul abisal al acestei Fiinţe. Dar ne 
este propriu să tindem spre El; și la întrebarea noastră: 
„Ce este Fiinţa“ noi am primit răspunsul: „Eu sunt 
Fiinţa“. Trebuia să întrebăm nu Ce, ci Cine? și acest 
Cine stabileşte cu noi o comuniune de viață de care noi. 
suntem conştienţi. 

Această Fiinţă personală care nu este condiționată de 
nimic şi de nimeni, şi care se autodefinește, este însuși 
Autorul venirii noastre în lume. Revelația ne spune că 
această ființă este personală. Este evident că: ceea ce noi 
cunoaștem despre El, sau, mai exact, cunoaşterea noastră 
despre El nu este posibilă decât datorită relaţiilor Sale 
personale pe care El le stabileşte cu noi ca singura 
persoană veritabilă. În clipele comuniunii existenţiale cu 
El, El se face cunoscut de noi manifestându- -se prin 
lucrarea sa în interiorul nostru. 

Nu este inutil să repetăm iarăși că ceea ce cunoaștem 
noi despre Absolutul fără început, care ni se revelează ca 
Ființa personală, posedă în sine un caracter personal, 
existențial, şi nu abstract. “În expunerea teoriei despre 
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cunoaștere se distinge de obicei subiectul cunoaşterii şi 
obiectul cunoscut. Dimpotrivă, în maniera noastră de a 
trata cunoașterea lui Dumnezeu, procesul obiectivizării con- 
ținutului este abolit, căci Dumnezeu este totdeauna cunos- 
cut „într-o legătură de dragoste“ în starea de rugăciune 
curată. Persoana noastră creată este introdusă prin Sfântul 
Duh în sfera Fiinţei divine necreate în așa manieră că noi 
simțim pe Dumnezeu în noi înșine ca pe propria noastră 
viaţă. 

În aceasta constă diferenţa cardinală între cunoașterea 
ştiinţifică ş şi cunoașterea spirituală. Aceasta din urmă este 
înțeleasă ca existență în comuniune, ca o sudură în însăși 
esenţa ființei; cunoaşterea este o uniune în ființă. 

Rugăciunea curată, iată calea adevărată care duce la 
cunoaşterea lui Dumnezeu. Cel ce se roagă se dezbracă pe 
sine de toate cunoștințele sale exterioare și de chipurile care-l 
stăpânesc, ca să dobândească ŞI lumină pentru, minte. Tot 
omul este: minte-duh, inimă sau chiar trupul încearcă „pa- 
cea lui Dumnezeu, care întrece toată mintea“ (Fil. IV. 7) — 

Sufletul își dă seama că toate vin de la Cel Preaînalt, şi 
Iubirea, şi Lumina, și Pacea. . 

Este un mare folos pentru suflet de a „recunoaște“ pe 
Dumnezeul cel adevărat şi de a-l „cunoaşte“ cu o “înţele- 
gere care nu se va lua de la noi (Luca X. 42). Toate acestea 
au fost date lumii prin Fiul născut din Tatăl, Hristos lisus. 
Sufletul recunoscător este atras spre EI, care altădată s-a 
revelat pe sine pe muntele Sinai cu numele „Eu sunt“ și de 
fiecare dată repetă acest nume în apariţia sa în trupul nos- 
tru. El ne-a comunicat aceasta „viață din belșug“ (loan X. 
16); sufletul ştie ceea ce-l așteaptă şi zice: „Acum, 
Hristosul meu, în Tine și prin Tine, eu de asemenea sunt“. 

Celui care i-a fost dat în virtutea credinței sale în 
Hristos-Dumnezeu să intre, fie chiar parţial, în iureșul 
veşnic al rugăciunii Sale din grădina Ghetsimani și apoi să 
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se ridice, de asemenea în parte numai, la cea nemuritoare, 
de pe Golgota, vede deschizându-se în fata lui într-o manieră 
incontestabilă „marea taină a cucerniciei: Dumnezeu s-a 
arătat în trup, s-a îndreptat în Duhul, a fost văzut de îngeri 
(...) ( Tim. 3, 16). Din acest moment, credinciosul „nu-l 
mai cunoaște“ după trup, adică ca om pământesc, ci ca pe 
cel Atotputernic omniprezent, venit în lume pentru a 
mântui pe păcătoşi (II Cor. 5, 16; 1 Tim I. 15). 

Astfel, „cel ce crede (cu adevărat) în Fiul lui Dum- 
nezeu are această mărturie în el însuși“ (loan V. 10). 

Rugăciunea curată — iată calea adevărată ce duce la 
cunoaşterea lui Dumnezeu. Cel ce se roagă, se dezbracă pe 
sine de toate cunoștințele sale exterioare și de chipurile 
care-l stăpânesc, ca să se închine înaintea Aceluia care 
este la începutul tuturor, ca să primească viaţa ce țâşnește 
de la El. Fără cuvinte, „cu suspine negrăite“ (Rom. VIII, 
26), Îl imploră pe Dumnezeu, care este încă necunoscut, 
să-l mântuiască, adică să-i primească duhul pentru veşnica 
__petrecere cu EI. Rugăciunea lui se include în gemetele 
milenare ale întregii făpturi; strigătele lui se revarsă în 
unicul cor al universului, care cheamă spre mântuire. A 
descrie această rugăciune este cu neputinţă. Ea nu se 
întrupează în cuvintele noastre. Suferința care o generează 
este dincolo de orice suspin. 

În limitele existenţei noastre pământeşti, foamea de a 
cunoaște este nepotolită. Sensul, nelămurit la început, al 
acestei rugăciuni către Dumnezeu, se preface într-o con- 
ştiiriță plină de bucurie la chemarea Lui, la un ceas pe 
care numai El îl cunoaște. EI Însuși ne atrage, prin 
puterea Sa, să ne înălțăm spre El. Această minunată 
înălțare, în ciuda întregii încordări pline de suferință a 
fiinţei noastre, se trăieşte ca un belşug de fericire ce se 
revarsă asupra. noastră într-o viață nouă. Când duhul 
nostru devine în întregime rugăciune, atunci el devine 
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câpabil să simtă suflarea veşniciei lui Dumnezeu. În 
marile chinuri ale pocăinţei se naște omul pentru „Împă- 
răția neclătinată“. Şi, datorită acestui eveniment, 
„se-ntâmplă bucurie la îngerii lui Dumnezeu“ din ceruri 
(Luca XV, 10). j 
Dumnezeu îşi revelează numele: „Eu Sunt Cel Ce 
Sunt“. Pentru om, chip al celui Preaînalt, acest cuvânt 
„Eu“ este unul din cele mai preţioase, pentru că mani- 
festă principiul persoanei în noi. În afara acestui prin- 
cipiu, totul devine fără sens, devine inexistent. Fiecare 
din noi să păstreze vrednicia personală în care se află 
bogăţia şi frumuseţea ființei noastre. În condiţiile actuale 
ale existenței noastre istorice, lupta pentru realizarea 
ideii superioare a Creatorului nostru și a lui Dumnezeu 
„despre noi, nu este deloc ușoară.. Prin bunăvoința Sa, 
Domnul ne-a dăruit nouă lumina revelaţiei Persoanei, 
deși noi trăim în limitele unei umanități decăzute. 
“Suntem legaţi de această lume, aşa cum este după cădere, 
dar, totodată, suntem datori să fim, din punct de vedere 
spiritual, liberi de captivitatea ei. Civilizaţia contem- 
porană este individualistă, după carcaterul ei. Ea se 
manifestă prin oamenii individuali cu toate trăsăturile lor 
particulare. Aceasta se exprimă clar în domeniul artei, 
unde sunt preţuite geniile, creatorii; este preţuită 
originalitatea, individualitatea artistului. Potrivit acestui 
principiu este construită obştea noastră socială. Dar dacă 
adunarea indivizilor, după fiinţa lor, este o stare de 
cădere din Dumnezeu: omul micșorându-se prin 
întunecarea chipului lui Dumnezeu din el, în schimb, — 
adunarea „persoanelor“ este „sarea pământului şi lumina 
lumii“ (Mat. V, 13—14). Aceasta se realizează în Biserica - 
lui Hristos cu o putere deosebită în actul liturgic: tocmai 
acolo se manifestă adevăratul chip al Sfintei Treimi. Prin 
conținutul Dumnezeieștii Liturghii, preotul este chemat 
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să aducă slujbă lui Dumnezeu, persoanei proprii a lui 
Hristos în duhul rugăciunii din Ghetsimani. 

Noi nu ne reprezentăm Persoana în Fiinţa divină, ca un 
principiu static, închis în sine. Aceasta ar fi posibil în 
perspectiva henoteismului islamic și chiar în limitele 
Vechiului Testament, dar în nici un fel în revelaţia 
nou-testamentară; aici Treimea este Fiinţa dinamică în cel 
mai înalt grad. Acest dinamism se află î în Iubire, care este 
momentul cel mai profund al actului veşnicei limitări de 
sine a Persoanelor Sfintei Treimi. Noi nu spunem că 
Iubirea este Esenţa divină, ci că ea o exprimă mai mult 
decât orice altceva (| loan IV, 8). Esenţa nu e 
comunicabilă făpturii și, de aceea, petrece veşnic necu- 
noscută. Tot ce este de necomunicat făpturilor raționale 
este de necunoscut. Dar Energia Iubirii divine. se revarsă 
asupra celor creați „după chip“ și dobândirea ei ne este 
poruncită. 

În Fiinţa divină, „momentul“ care face să se manifeste 
Esenţa se numește Act — Energie. Comunicându-ni-se 
energia necreată, se realizează asemănarea noastră cu 
Creatorul; ea ne îndumnezeieşte. Prin lucrarea ei în noi 
iubirea, ca viaţă a Dumnezeului cel din Treime, ne face 
nu numai nemuritori, în sensul ncîntreruptei noastre exis- 
tențe în veci, ci şi „fără început“, căci fără de început este 
însăşi Iubirea ăuntric treimică. Coborând peste om, 
Lumina necreată îi dă lui experienţa acestei iubiri. Ea îl 
poartă. deasupra morţii care ne loveşte şi este retrăită ca o 
înviere din morți într-o viaţă nouă, de data aceasta fără de 
început. Prin aceasta, sentimentul originii noastre pămân- 
tești dispare în noi. 

Această experienţă, în același timp nu este decât o 
„înainte-gustare“ a îndumnezeirii făgăduite; Ea este o 
chemare ce ne inspiră spre nevoință, nu însă actul desă- 
vârşit al îndumnezeirii. Acest dar al harului ne îmbogă- 
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țește prin cunoaşterea a ceea ce „Dumnezeu a pregă- 
tit celor ce îl iubesc pe EI“ ( Cor. 2, 9). El-nu este plenar 
în posesia noastră şi chiar ne poate fi retras ca o „bogă- 
ție nedreaptă “ (Luca XVI, 11- 12). Chiar un nevoitor 
atent nu rămâne totdeauna într-o egală putere a harului. 
După o perioadă a cercetării divine, harul poate să se 
micşoreze și atunci suntem din nou acoperiţi de o oarecare 
umbră. 

Dar cunoaşterea rămâne în suflet ca o amintire. 

Dacă distingem î în Divinitatea care ni s-a manifestat 
Principiul ipostatic, Esența” și Energia, aceasta nu în- 
seamnă că concepem divinitatea ca fiind alcătuită din 
mai multe elemente. Fiinţa divină este Dumnezeul cel 
Viu, iar nu un concept filosofic abstract al fiinţei pure. 
Dumnezeu este viu pentru că este ipostatic. În realitate, 
Principiul este cel ce trăiește, adică Persoana. Ipostasul 
nu este o oarecare idee abstractă. EI are natura lui, ener- 
gia lui. Şi această ființă este Unul. Noi nu considerăm 
Esenţa sau Natura ca pe un moment „obiectiv“ în Dum- 
nezeire. Dacă uneori vorbim despre această dimensiune a 
Fiinţei divine ca despre o realitate obiectivă, aceasta este 
numai exclusiv, în sensul că Fiinţa şi Energia, ca viață . 
dumnezeiască în plinătatea ei absolută, sunt stăpânite nu 
numai de unul singur dintre ipostaze, ci în egală măsură 
de toate cele Trei. 

Esenţa este absolut identică cu Principiul personal în 
Dumnezeu; Ea este inclusă în Persoane. Ea nu are o 
existenţă „separată“ a Persoanelor sau exterioară acestora. 
În Fiinţa divină, în mod radical personală, autodeter- 
minarea  ipostazelor divine purcede din ipostasele însele, şi 
aceasta nu este în nici un fel predeterminată sau impusă de 
Esenţă. 

În viața noastră creată, constatăm în mod efectiv că 
natura noastră nu alcătuiește încă o deplină identitate cu 


DESPRE PRINCIPIUL PERSONAL ÎN FIINŢĂ 159 


principiul nostru personal. Mai mult decât atât: ca 
persoană ne găsim într-o contradicție încordată cu unele 
manifestări ale naturii noastre. Noi ne naștem ca persoane 
numai în mod potenţial. Când acest principiu dobândeşte 
în noi o anumită dezvoltare atunci încep conflictele dintre 
persoana noastră în autodeterminarea sa și pulsiunile 
naturii noastre căzute. Ea nu este pe deplin enipostaziată 
prin noi, așa încât să se poată vorbi despre relativa ci 
obiectivitate. Ea nu se manifestă niciodată în afara indi- 
vizilor. 

Diferența dintre natură și persoană în ceea ce-L 
privește pe "Dumnezeu este bine precizată. În desăvârșirea 
noastră finală trebuie să se realizeze o identitate deplină 
între natura noastră şi persoana noastră, altminteri cum ar 
fi posibilă îndumnezeirea noastră? Noi credem că Domnul 
S-a înălțat la cer fără să Se despartă de firea omenească. În 
veșnicie, El este în două naturi, care nu s-au prefăcut una 
în alta, ci în unirea lor armonică El este unicul Domn. Tot 
astfel trebuie să fie şi cu noi: după moarte păstrăm natura 
noastră, dar harul lui Dumnezeu se va uni cu noi atât de 
strâns încât va fi într-o armonie integrală cu viaţa nostră 
veşnică. 

„Eu Sunt Cel Ce Sunt“. Acest „Eu“ este Fiinţa 
esenţială. Proorocii (Isaia și Ieremia) au exprimat foarte 
frumos acest text: „Sunt viu“ (49-18, leremia 22, 24; 46, 
18) şi Apostolul Pavel a repetat aceleaşi cuvinte (Rom. 14, 
11). Totul este în acest „Eu“. Și noi avem 0 făgăduință a 
veşniciei personale: „Eu trăiesc ȘI voi veți trăi“ (ca 
persoane, Petru, loan, Andrei), a spus Domnul (loan 14, 
19).-După ieșirea din această lume, duhul nostru personal 
se va păstra ca atare, și nu se va vărsa în oceanul 
- supra-personal al absolutului ca o picătură oarecare sau ca 
răsuflarea noastră care se contopește cu atmosfera și se 
topeşte în ea. 
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Dumnezeu a creat firea noastră şi, desigur, numai 
El cunoaşte limitele și posibilitățile ei.  Ipostasele noastre 
se așază într-o anume stihie naturală. Noi însă n-o cu- 
noaștem cum ar trebui, Ea ni se descopere treptat, de- 
venind conţinutul persoanei noastre, cheamată să inte- 
greze în mod total natura sa. În actualizarea ei finală, 
persoana creată va fi de asemenea purtătoarea integra- 
lităţii acestei naturi, care a fost concepută de Creator ca - 
fiind capabilă să conţină plinătatea ființei teandrice. 
Hristos, care este şi măsura omului, a arătat aceasta în 
Înălţarea sa. Chiar în EI, natura creată nu s-a prefăcut î în 
Esenţa Fiinţei necreate, asumându-și natura umană, fără 
a diminua plenitudinea divinității, astfel că în Persoana 
lui Hristos natura umană șade de-a dreapta lui Dumnezeu 
Tatăl. 

În faţa noastră se află sarcina de a realiza o existență 
nemuritoare persoanei noastre, în condiţiile create după 
cădere. Acest proces este extraordinar de complicat. Expe- 
rienţa ne arată că, prin păcatul originar, natura noastră a 
suferit o profundă deteriorare. S-a creat o situație para- 
doxală: natura noastră se află într-o contradicție 
ireductibilă cu principiul nostru personal, care năzuiește, 
potrivit poruncilor Evangheliei, de a se vindeca pe sine pe 
toate planurile ființei noastre, adică de a se reface în 
perfecta sa „integritate“ natura noastră ce s-a spart prin 
cădere. Dinamica duhovnicească a persoanei noastre, prin 
colaborarea harului și numai prin rugăciune poate învinge 
toate limitările ce ne-au fost îi impuse nu numai prin inerția 
naturii noastre, decăzute, ci și într-un fel prin forțele 
cosmice. A trăi în această lume potrivit învăţăturii “ui 
Hristos, înseamnă să ne luptăm neîncetat cu patimile, care 
ne împiedică î în dobândirea vieţii veşnice întru Lumina lui 
Dumnezeu şi Tatăl nostru. 

„Eu sunt calea, adevărul şi viața“ (loan XIV, 6). În 
limitele în care ne este dat să-L cunoaștem pe lisus 
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Hristos, rugându-se în Ghetsimani, murind pe Cruce, 
coborându-se în iad, înviat și înălțat la cer, şezând de-a 
dreapta - Tatălui, trimițându-ne Duhul Sfâni, care din 
Tatăl purcede, „Spre moştenire neluată de la credincioși“ 
— noi știm că nu există nimeni altul care să- za depăşească 
pe orice plan (Filip. II, 9-11); (Efes., |, 10). Aşa 
priveam lucrurile în acele zile, când Domnul a binevoit 
să mă renască în dragostea Lui. Ca și până acum, cu 
singura deosebire că, pe măsură ce mi se adâncea 
experienţa, îmi creştea claritatea vederii. Prin credință 
mă uitam spre viitorul meu, ca la un examen ce-mi stă 
înainte, singurul care contează cu adevărat pentru orice 
om: O, ce frică aveam și câtă teamă am avut întotdeauna 
să nu mă prăbuşesc în această încercare înaintea feţei 
Iubitului Dumnezeu. Oare, nu va fi o nemăsurată 
cutezanță pentru mine, așa cum sunt, să spun că „Tatăl 
m-a adus la Fiul Său (loan VI, 44-65; Gal. 1, 15-16). 
Oriunde s-ar îndrepta duhul meu în nemărginirea lui 
Dumnezeu, orice întrebare în general ce mi s-ar ridica 
înainte, El, Fiul Unul născut a fost și rămâne pentru mine 
steaua călăuzitoare. Prin El L-am cunoscut pe Tatăl. 
După indicaţiile Lui am învăţat să-L cunosc pe Duhul 
Sfânt. Iar acesta din urmă, mă făcea să simt cu toată 
fiinţa mea că-eu am dobândit A devărul-Primordial (loan 
XVI, 13-14; XIV, 26). Singura mea grijă după această 
descoperire a fost să realizez acest minunat Adevăr în 
viața mea. Neatingând acest scop sfânt, petreceam într-o 
asemenea amărăciune, pe care n-o pot exprima. 
Cunoscând trecutul meu depravat, eram zdrobit de 
mustrările de conștiință pentru nevrednicia mea. Ani de 
zile am plâns în hohote din cauza acestui necaz. Pieptul 
meu era sfâșiat de suspinele inimii, pe care nu mi le 
puteam reţine. Și de unde mi-a venit o asemenea putere? 
Cei ce n-au păcătuit asemenea mie, nu mă vor înţelege. 
Dar dacă vor crede că eu exagerez, atunci ei greşesc. Nu 
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există nenorocire mai mare decât să superi dragostea 
Sfântului Sfinţilor. Inima mea era ca o ceară topită. Dar 
durerea inimii mele era în mod ciudat dătătoare de viaţă: 
o oarecare moarte spurcată se mistuia prin lacrimile mele 
fierbinţi, așa cum prin anumite mijloace chimice și 
biologice sunt scoase petele de murdărie de pe hainele . 
mult timp purtate. 

Omul se manifestă ca persoană în actul conştiinţe: de 
sine, al autodeterminării, al alegerii și în capacitatea de a 
cunoaște nu numai lumea. lucrurilor create, ci şi Fiinţa 
divină, adică pe însuşi Creatorul. El se cunoaşte pe sine 
mai deplin î în flacăra iubirii, care îl uneşte de Dumnezeul 
cel iubit: Iubirea, unindu-l cu Dumnezeu în chipul propriu 
acesteia, îi dă cunoașterea lui Dumnezeu. Dumnezeu se 
descopere principiului personal din noi în lumină și ca 
Lumină; în arderea iubirii și ca lubire. În starea luminării 
de Sus, omul contemplă "adevărul evanghelic ca pe o 
răsfrângere a vieții lui Dumnezeu însuși cel fără de 
început în planul vieţii pământești. În apariția Luminii 
necreate se cunoaște slava lui Hristos, ca unul născut din 
Tatăl. Această. Lumină necreată s-a arătat de-a lungul 
veacurilor și acelora care primeau pe Hristos cu credință 
adâncă și indubitabilă, ca Dumnezeu. Lumina aceasta este 

"Energia lui Dumnezeu şi, ca atare, este unica Lumină a 
Sfintei Treimi. Ea purcede din Tatăl; este Lumina 
Logosului celui fără de început cu Tatăl; este acţiunea 
Duhului Sfânt înlăuntrul nostru, Lumina apare ca o 
pogorâre asupra noastră, ca o „revelaţie „personală“ pentru 
cei care s-au învrednicit de acest har. În puterea acestui 
har al Tatălui ceresc, scrierile Noului Testament se 
înfățișează unei vederi duhovnicești în toată actualitatea 
lor în veci neschimbată: Dispare senzația că acest cuvânt 
a fost dat la un anumit moment în trecut, el poartă în 


sine veșnicia, care cuprinde toată întinderea vremilor 
(Mt. 24, 35). 
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„Revelația personală“ a Fiinţei supreme poate veni 
dintr-o dată, asemenea unui fulger. Dar primită astfel, ea 
trebuie  însușită treptat, într-un proces îndelugat în 
nevinovăția rugăciunii. De la prima atingere a harului 
purtător de lumină, conţinutul esenţial al cunoașterii reve- 
late este limpede; sufletul nu simte nevoia de a-şi lămuri 
cele trăite în termeni raționali: El se miră de bunătatea lui 
Dumnezeu și e plin în întregime de prezența Duhului Dum- 
nezeiesc. Dar când lumina aceasta se retrage din suflet, 
atunci bucuria face loc tristeţii şi, în chip firesc, creşte 

setea pentru o unire perfectă, neprefăcută și nerăpită cu 
Dumnezeul cel iubit. 

Primul căruia i s-a descoperit Dumnezeul absolut ca. 
Persoană a fost Moise. Dar și geniul lui excepțional n- a 
putut primi întreaga adâncime care i-a apărut: „Eu sunt 
(leşirea 33, 23). Din istoria religiei revelate de Dum- 
nezeu în Vechiul Testament, după cum se vede, nici un 
prooroc n-a ajuns la întreaga plinătate, proprie princi- 
piului personal. Chipul ființei corespunzând persoanei 
s-a. manifestat cu putere în lumea întreagă prin Hristos, 
dar prea puțini au înţeles această apariție, așa cum ar 
trebui. Chiar în istoria Bisericii creștine, această formă a 
ființei n-au atins-o decât unii din fiecare generaţie. Au 
fost rari aceşti eroi ai credinței, dar influența lor s-a 
răspândit asupra tuturor mulțimilor de membri ai 
Bisericii. Urmând pe aleşii lui Dumnezeu cel Preaînalt 
nenumărații nevoitori evlavioşi se aflau în aceeași 
perspectivă, deși nu aj ungeau până la vârf. 

Stareţului Siluan i s-a arătat Domnul într-o Lumină 
mare la începutul vieții mânăstirești. Am încercat cu să 
descriu această întâmplare î în cartea mea despre el. Atunci 
„am cunoscut pe Dumnezeu prin Duhul Sfânt“; atunci i-a 
fost dat lui să se îndulcească „de o indescriptibilă smerenie 
în Hristos“, și el a început să se roage pentru toată lumea, 
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ca şi pentru sine însuși. Nu e nevoie să spun că această 
stare duhovnicească merge dincolo de limitele eticii 
omenești, că lui, starețului, i-a fost dat să trăiască în sfera 
acestei Lumini, să respire aerul lumii de sus. Procesul 
creșterii mele în comparaţie cu al lui a fost încet. Dar și 
ceea ce am primit eu, este nemeritat de mine. Mai târziu, 
în pustie, duhul meu, în timpul rugăciunii, a primit înțe- 
legerea ontologică a locului Principiului personal în Fi iința 
divină şi în ființa umană. 

Aș vrea să nu ne pară o contradicţie că în singurătatea 
din pustie eu am cunoscut mai profund Principiul Ipos- 
tatic. Sunt încredinţat că aceasta a fost consecința firească 
a înclinaţiei mele de a trăi în Hristos prin Ipostasul Lui. 
Fără EI, eu nu cunosc nici pe Dumnezeu nici pe Om. În 
pustie, de asemenea, mai mult decât în alte locuri mi-a 
fost dată rugăciunea pentru toată lumea, pentru omenire, 
pentru tot Adamul. Prin rugăciune, „tot Adamul“ înce- 
tează de a fi produsul eforturilor închipuirii noastre. El 
devine o realitate concretă, conținutul efectiv al contem- 
-plării. La profunda compătimire faţă de întreaga omenire 
a contribuit și al doilea război mondial. Să nu mi se 
socotească o nebunie sau o cutezanță peste măsură dacă 
consider acea rugăciune ca pe un dar de la Dumnezeu, ca 
pe o îndepărtată umbră a rugăciunii lui Hristos dia 
Ghestimani. 

Cum aş putea descrie starea sufletului omului când 
Dumnezeu i se revelează ca „Eu sunt cel ce sunt“. Când 
Dumnezeul cel Viu vine în inimă atunci bucuria sufle- 
tului este plină de Lumină. Ea este liniştită, este blândă. 
Eu pot să-i vorbesc și să-i spun Tu. În acest Eu al meu ȘI 
în Tu se află întreaga ființă: şi Dumnezeu şi întreaga 
lume. EL este Fiinţa în sine, EI este cel care iubește, El 
este cel smerit şi, totodată, nemăsurat de puternic. Ochii 
Lui sunt deschiși şi pătrund tot ce există. „Nu este 
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făptură ascunsă de la El, ci totul este dezbrăcat şi deschis 
înaintea ochilor lui“ (Eve. IV, 13), totul se află neîncetat 
sub stăpânirea Lui. 

Toată existența mea, şi cea vremelnică şi cea veş- 
nică, izvorăște de la EI, până în detalii, în afară de 
păcatele mele pe care EI le știe, dar în care nu este 
părtaş. Când eu sunt în El, atunci şi „eu sunt“. Dar dacă 
sunt în afară de El atunci eu mor. Când Duhul lui 
Dumnezeu coboară asupra mea, atunci eu îl iubesc pe El 
cu toată ființa mea. O asemenea stare o trăiesc ca pe 
starea mea personală şi nu ca pe ceva ce este în afara 
mea. Dar chiar și din experiența mea, eu știu că această 
viață coboară din El asupra mea. Prin venirea sa 
înlăuntrul meu, prin unirea mea cu EI în Actul însuși al 
Fiinţei, trăiesc asemenea Lui. Altfel spus, El este viaţa 
mea; Viaţa Lui este a mea. În ceasurile când El petrece 
în mine, eu ştiu că el este Iubire. Totuşi este o iubire 
stranie, cu totul deosebită, care nu poate veni deloc 
unui om în minte sau în inimă dacă el se afundă în sine 
însuşi în starea sa de cădere. 

Iubirea lui Dumnezeu este chenotică. Ea ne-a desco- 
perit nouă taina Fiinţei Sale, poruncindu-ne să-L iubim pe 
Dumnezeu până la ura de sine (Luca XIV, 26-27, 33). El 
ne revelează tainele nu prin filosofie abstractă, ci în mod 
existenţial, adică incluzându-ne pe noi înșine în Fiinţa Sa, 
de așa manieră ca ea să devină a noastră. Tocmai așa trăim 
noi acest dar. , 

Pe Sfântul Munte Athos de mai multe ori am observat 
un fenomen: un monah este în întregime în Dumnezeu; el 
este în Lumină, și Lumina aceasta e într-însul. Dar în el nu 
exisță reacții raţionale referitor la acest eveniment; lui i se 
înfăţişează ca fiind o stare firească a omului. 

Taina chenozei divine este impenetrabilă pentru făp- 
tură: Dumnezeu cel nemărginit petrecând neschimbat în 
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plinătatea puterii sale. El se micşorează până la limită, 
„până la sfârşit“ (loan XIII, 1). Și acest lucru e caracte- 
ristic pentru viața veşnică a lui Dumnezeu. Ea € o taină 
pentru noi inaccesibilă, pentru că noi trăim această 
chenoză — deșertare ca pe o moarte; și aceasta, până când 
va cobori asupra noastră bunăvoința veşnicului Dum- 
nezeu. Nici unul din oameni nu poate urma pe Hristos, 
dacă nu sunt cu el puterile Tatălui (loan VI, 65). Atâta 
timp cât nu se naște de Sus (loan III, 3), omul natural nu 
poate primi cuvântul Evangheliei ca pe o „veste bună“ 
îndumnezeirii omului, prin comunicarea veșniciei divina 
în el. Poruncile lui Hristos nu sunt altceva decât revelaţia 
de sine a lui Dumnezeu, ca proiecţie a Fiinţei Sale în 
planul pământesc. În „porunci se simte o 'mireasmă; 
pentru unii un miros de moarte, dătător de moarte; pentru 
alţii, un. miros plăcut de viață nepieritoare. Dar cum 

utem să ne apropiem de această taină (II Cor. II, 16). 

nceputul este o rugăciune măcar în parte asemănătoare 
celei din Ghetsimani. 

„Eu Sunt Cel ce Sunt“... Da, numai El este cu adevărat 
Cel ce Este... Tot ce există în întregul cosmos este chemat 
din „ne-ființă“ şi nu altfel, decât prin voia Lui. Un contact 
lucid cu El nu se împlineşte fără să lase urme; cel ce a 
cunoscut Iubirea Lui nu va mai pleca de la EI în veci 
(loan X, 28-30). Mintea unui astfel de om renaşte. Mai 
înainte, el era înclinat să vadă peste tot procese cosmice 
supuse unui determinism, dar acum el începe să le abor- 
deze în lumina Persoanei. 

Cel ce e asemenea este cunoscut de Cel asemenea lui. 
Numai persoana este capabilă să-L cunoască pe Dumne- 
zeul cel Viu. Este înlăturată rotirea fără sens a tuturor 

celor ne-personale. Pământul, toate lumile pe care mintea 
noastră le poate atinge şi cele ce-i scapă în depărtările 
ncexplorate, toate vorbesc despre El. „Şi fără El nimic nu 
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s-a făcut din tot ce s-a făcut“ (Ioan I, 3). „Ce este omul 
că-l pomeneşti pe el şi fiul omului că-l cercetezi pe el?“ 
(Evr. II, 6; Ps. VIII, 5). lată, El î însuși cel dintâi caută să 
fie cu noi ca să ne comunice plinătatea vieții Sale necu- 
noscute. Noi însetăm să primim acest dar. Dar iarăși și 
iarăși, nu trebuie să uităm niciodată că însuşirea „oricărui 
dar. şi tot Harul desăvârşit de sus este pogorându- -se de la 
Părintele luminilor“ (lac. |, 17) şi este legat de inevitabila 
răstignire a întregii noastre ființe. Noi trebuie să ne ase- 
mănăm'cu Fiul Unul născut, așa cum Acesta s-a asemă- 
nat nouă „întru toate“ în afară de păcat (Evr. II, 17). 
Numai cu această condiţie vom fi acolo unde este EL (loan 
XII, 26) şi de aci înainte nimeni nu va răpi de la noi 
această sfântă bucurie (loan XVI, 22). 

Mare este cuvântul „Eu“: el desemnează persoana. 
Conţinutul său esenţial este iubirea, care se manifestă 
înainte de toate în legătură, cu Dumnezeu. Eu nu trăiesc în 
spaimele narcisice ale unei iubiri de sine. Creată de voia 
lui Dumnezeu din „nimic“, persoana va petrece în nimic- 
nicia sa dacă se va închide în sine. Poruncită de Hristos, 
iubirea de Dumnezeu până la ura de sine şi la lepădarea de 
toate legăturile sufletești: și trupeşti, antrenează duhul 
omului în întinderile veşniciei divine (Le. XIV, 26-27; 
loan XII, 25; Mt. XVI, 25). Această Iubire este un atribut 
al Divinității. Când puterea acesteia atinge inima orhului, 
atunci o deschide până la nemărginire, îi dă bucuria de a 
îmbrățișa întreaga creaţie, tot universul. Plinătatea iubirii, 
nepieritoare faţă de Dumnezeu și față de aproapele se 
leagă într-un mod minunat de respingerea de noi înșine 
până la ură. Dar.această sfântă ură este un dar, pe care ni-l 
dă nouă Dumnezeu. Printr-însa, se biruie moartea dobân- 
dită prin căderea lui Adam. Printr-însa ne împărtășim cu 
veșnicia. Iubirea de sine până la ură este posibilă nu altfel . 
decât dacă î însuşi Dumnezeu Se unește cu noi şi Eine 
viaţa noastră. 
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Dacă Domnul lisus nu ne-ar fi descoperit această 
minunată taină, atunci nimeni dintre muritori n-ar fi 
conceput un asemenea paradox: urăşte-te pe tine însuți 
din dragoste pentru Dumnezeu, și tu vei îmbrăţişa cu: 
iubire toate cele existente. Dumnezeu şi toată bogăția 
fiinţei create de El vor deveni conţinutul existenței tale. 
„Eul“ se uită pe sine în elanul iubirii de Dumnezeu. Tot 
cul este acela care poartă în sine fericit și Cerul și 
Pământul. 

Pentru mine este și o bucurie şi un chin să vorbesc 
despre această iubire, al cărei har l-am pierdut. Nu numai 
odată mi s-a întâmplat în viață ca de îndată ce îmi dădeam 
seama cu mintea mea („stânga mea“) ce se întâmpla cu 
mine după Dumnezeiescul pogorământ, Lumina să mă 
părăsească. Am cunoscut această nevoie mai ales când am 
fost numit duhovnic, „deși până la acea vreme suferisem 
asemenea stări de părăsire de Dumnezeu când gândul 
vanității se apropia de inimă, dar atunci era mai puțin 
ane sios să mă restabilesc prin pocăință. Este mult mai 
privmejdios să revelezi altora darul lui Dumnezeu, ca într-o 
piaţ: »ublică. 

Domnul vrea ca noi să fim acolo unde este El (loan 
XII, 26; XIV, 3; XVII, 24). El ne-a dat porunca să ne 
urâm pe noi înşine, pentru că şi El î însuși a făcut acelaşi 
lucru cu privire la Tatăl Său, ba chiar șI faţă de noi, cei 
desfiguraţi de păcate. O, dacă noi am vedea în ce lume 
trăieşte Hristos! Atunci noi am preţui poruncile Lui cu o 
cinste negrăit de înaltă; aceea de a ne asemăna Lui în 
toate. 

În „acele zile“, când s-au apropiat suferințele Lui din 
Ghetsimani ȘI de pe Golgota, El a pășit cu hotărâre să 
facă, și ca om, nevoința chenozei de sine: „Părinte, de 
voiești, depărtează de la Mine paharul acesta! Dar nu după 
cum Eu voiesc, ci după voia Ta...“, „și era sudoarea Lui ca 
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ge de sânge, ce cad pe pământ“ (Le. XXII, 4244). 
faţa poruncii de a iubi pe Hristos până la ura de sine 
(Luca XIV, 26-27 şi 33) şi de tot ce avem în lumea 
aceasta, suntem aproape de primej jdia de a zice; „Grea este 
această vorbă! Cine poate s-o asculte?“ (loan VI, 60). Dar 
Domul a răspuns la acestea: „Nimeni nu poate veni la 
Mine, dacă nu îi va fi dat de la Tatăl Meu“. Din acea 
vreme mulți au plecat de la El... Dar fericitul Petru a 
simţit puterea cuvintelor lui Hristos: „Tu ai cuvintele 
vieții veşnice“ (loan VI, 60-68). 

„Dumnezeu este Iubire...“ In aceasta constă îm- 
plinirea dragostei în noi: de a avea deplina siguranţă în 
ziua judecății, căci astfel este EI şi noi suntem în lumea 
aceasta ca și El (1 loan IV, 16-17). Acea ură de care 
vorbește Domnul Iubirii, în esenţa ei, este plinătatea 
iubirii chenotice a lui Dumnezeu. Iubirea care de la Tatăl 
purcede ne atrage pe urmele lui Hristos. Văzându-ne în 
legăturile patimilor egoismului lipsit de iubire și fiind 
incapabili să-L urmăm, noi ne urâm pe noi înșine. 
Durerea puternică a acestei sfinte uri ne scoate din 
hotarele timpului şi spaţiului. Atunci se uită și această 
durere și toate cele trecătoare şi nu rămâne decât năzu- 
ința iubirii. Așa se roagă persoana, oglindirea lui Dum- 
nezeu în noi şi asemănare a lui Hristos care se roagă în 
Ghetsimani. 

Dumnezeu este iubire; omul-—persoană este înzestrat cu 
capacitatea de a primi de la Dumnezeu flacăra acestei 
iubiri. Dumnezeu este Lumină, în care nu este nici un 
întuneric; și noi suntem chemați să devenim Lumină în 
veşnicia Divină (Mt. XIII, 43). Lui Dumnezeu toate îi sunt 
descoperite, El cunoaşte toate până la capăt; şi fiind inclus 
în Actul Fiinţei divine, omul- -ipostas devine prin Dumnezeu - 
şi în El purtătorul cunoştinţelor divine (aceasta ne-a 
arătat-o experiența rugăciunii de veacuri către Maica 
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Domnului şi către sfinți). Domnul umple toate, este - 
prezent peste tot, nu prin esența sa, care în mod absolut 
transcende toate cele create, ci prin energia Sa creatoare. 
Și fiii Împărăției vor deveni, în Duhul Sfânt, oarecum 
omniprezenți. Întorşi către Unul: Dumnezeu, Sfinţii văd în 
EI toată lumea. 

Omnul este un ipostas creat; totuși în ființa sa lăuntrică 
el este un oarecare centru al lumii întregi, ajungând la 
desăvârşirea sa finală prin Fiul, dimpreună cu Tatăl fără 
de început. Acest lucru se realizează în parte în starea 
harică a aducerii-aminte de moarte, când omul își 
retrăiește moartea ca pe o catastrofă cosmică în el î însuși; 
în el însuşi odată cu moartea lui toate mor, chiar şi 
Dumnezeu, pe care l-a cunoscut deja. Caracterul negativ 
al acestei experienţe se preface într-o experiență pozitivă 
de înviere sufletească, când Lumira Necreată coboară 
asupra celui ce se roagă pentru tot Adamul. 

Persoana creată este un centru teomorf. Pentru per- 
soană nu există nici o autoritate exterioară. În acest sens, 
nu există nimeni și nimic în toată experiența lumii care 
să-i impună voinţa sa, să-l silească să aleagă cu forţa, fie 
în timp sau în veșnicie. Chiar Dumnezeu Atotţiitorul ȘI 
Creatorul tuturor celor existente nu impune nimic prin 
violență „imaginii“ sale, ci o cheamă și o „trage“ că- 
tre E], care este Primul chip al nostru (loan VI, 44; XII, 
32-—3). 

Noi ne mântuim numai prin credinţa în Hristos, care 
este Adevărul existenţei din veci nezdrobit. EI şi- -a 
încheiat chenoza pe cruce cu exclamarea; „Săvârşitu-s-a“ 
Și plecându-şi capul, şi-a dat duhul“ (Ioan XIX, 30). 
Acest „săvârşitu-s- a“ este necuprins în întregime. Dar în 
contextul dat eu îndrăznesc să cred că tocmai atunci s-a 
încheiat revelația asupra caracterului chenotic al iubirii 
lui Dumnezeu, iubire proprie Principiului Personal. 
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În pragul maturității mele fizice (17-18 ani) Domnul 
m-a părăsit și eu am căzut odată cu căderea strămoșului 
nostru. Dar El nu s-a îndepărtat până la sfârșit de mine, 
după cum pot judeca această părăsire acum. Dar El m-a 
chemat dintr-o prăpastie întunecată şi mi-a descoperit 

"esența duhovnicească a păcatului primordial. Dacă e să 
înţelegem păcatul ca o depărtare de Dumnezeu și de Tatăl, 
fie în sensul aberaţiei perspectivei intelectuale asupra 
Fiinţei, ori ca urmare a încălcării poruncii iubirii către EI, 
atunci păcatul lui Adam, şi al meu, prezintă amândouă 
aceste aspecte. 

Simţind înlăuntrul său răsfrângerea Fiinţei Absolute, 
omul riscă să cadă într-o exagerată părere despre sine ŞI 
să caute ceva care să întreacă măsura lui. Aflându-se 
într-o astfel de aberaţie, el năzuiește să-şi confirme această 
părere, luând-o în mod greșit ca pe un adevăr despre 
sine. Tocmai aceasta a suferit Adam, iar după el, mulți 
dintre urmaşii săi au repetat şi continuă să repete același 
păcat. Omului nu i s-au părut deloc străine elanurile 
pline de mândrie ale libertății fără minte. Nouă tuturor 
ne este necesar să cunoaştem acest adevăr despre noi. 
Dar fatala nebunie, care ne-a despărțit de dragostea 
Părintească, poate şi trebuie să renască în noi sfânta frică 
Şi rugăciunea unui “plâns profund. Noi suntem o creatură. 
Ființa Absolută Adevărată ne-a dăruit existenţa și ne-a 
făgăduit să ne împărtășească Viaţa fără de început şi de 
sfârșit. Noi am respins aceste făgăduinţe ŞI am pornit pe 
un alt drum, pe care ni l-am închipuit ca fiind absolut, 
dar contopirea cu acest „Absolut“ închipuit este condi- 
ționată de moartea noastră personală. lIzbăvirea de 
moarte ne vine din primirea lui Hristos; o asemenea pri- 
mire, pe care El însuşi o aşteaptă de Ja noi:“ ...dacă nu 
veţi crede că Eu sunt Acela (care m-am descoperit mai 
înaintea lui Moise pe Sinai), atunci veți muri în păcatele 
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voastre“ (loan VIII, 24). Dar când noi credem în El, ca în 
Fiinţa adevărată, atunci Duhul lui Dumnezeu ne înalță în 
împărăţia Luminei Divine. 

Revelația dată prin Hristos constă în faptul că Abso-. 
lutul este Personal, dar El nu este o singură Persoană 
(henoteismul mahomedan), ci trei persoane, unice în 
Esenţa lor, în Împărăţia lor, în Slava lor, în Acţiunea lor 
(monoteismul creștin). Prin credinţa în acest Dumnezeu 
al Iubirii, Sfânta Treime, noi intrăm în împărăţia cea fără 
de început, păstrându- ne existența noastră personală. 
Aici are loc prima întâlnire cu Creatorul nostru; iar 
realizarea unirii desăvârşite cu El pe care o căutăm se 
află dincolo de hotarele existenţei noastre pământeşti (| 
Cor. XIII, 12). 

În perspectiva Revelaţiei care ne vorbeşte despre 
Absolutul-Persoană și pornind de la experiența noastră 
personală, putem, până la un anumit punct, imagina 
„psihologia“ căderii lui Adam în păcat şi frica pe care el a 
încercat-o înaintea Feţei lui Dumnezeu cel neajuns, nede- 
terminat şi cu totul liber în reacţiile Sale la orice mişcare a 
omului. 

Punându-l pe om în fața Sa, Dumnezeu așteaptă de la 
el cea mai înaltă formă de conştiinţă responsabilă. Pe de o 
parte, accasta este o chemare spre nepieritoarea slavă 
filială; iar pe de altă parte, este o nevoinţă chenotică în 
“asemănarea cu Hristos, legată de rugăciunea ce merge 
până la sudoarea de sânge. Acest Dumnezeu al nostru ne 
atrage neîncetat spre înălțarea în continuare, silindu-i pe 
fiii Lui să depășească etapele pline de suferințe. El — 
Atotbunul — pare că niciodată nu este mulțumit de 
măsurile la care am ajuns. Și parcă durerea omului care 
merge pe urmele Lui nu trezește într-însul compătimirile 
pe care le aşteptăm. „Domnul bate pe tot fiul, pe care îl 
primește“ (Evr. XII, | — 11). Fără îndoială, limita extremă 
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a acestei încercări ne-a arătat-o Fiul Unul născut la Răstig- 
nirea Sa: „Părintele Meu! Dacă este cu putință, treacă 
paharul acesta de la Mine“ ...dacă nu poate acest pahar să 
treacă de la Mine, ca să nu-l beau, atunci facă-se voia Ta“ 
(Mt. XXVI, 30-42), 

Este firesc pentru om să fie atras spre: modul de 
existență divin. Oare, „ispita“ (Fac. III) n-a constat în 
faptul de a utiliza acest elan „firesc“ al omului spre 
veșnicie şi a-i sugera ideea posibilității de a ajunge la 
starea divină căutată în afara acestui Dumnezeu „aspru“ şi 
neurmând calea chinuitoare a răstignirii (Gal. V, 24-25), 
ci pe calea gustării rodului gustos al cunoașterii binelui și 
răului? „ȘI văzând femeia că rodul pomului este bun de 
mâncare şi ispititor la vedere și de dorit, ca unul care dă 
înțelepciune, a luat din roadele lui și a mâncat și a dat și 
bărbatului ei care era cu ea, şi a mâncat și el“ (Fac. III, 6). 
Şi în zilele noastre deseori ne putem întâlni cu cei ce au 
aceeaşi idee, aceea de a se abate de la calea crucii evan- 
ghelice ŞI de a merge spre unirea cu Absolutul pe calea 
cunoaşterii — a gnozei. 

Convingându-se de relativitatea acestei -căi, care este 
foarte departe de desăvârșire, de principiul personal în el 
însuși, omul ajunge în mod logic la ideea că este inadmi- 
sibil de a proiecta acest principiu asupra Absolutului. De 
aici, o alunecare a judecății decăzute către ideea Princi- 
piului Supra-personal, care transcende tot ce este relativ. 
În mișcarea sa spre acest Principiu nenumit, mintea ome- 
nească ajunge nu fără osteneală, să nu-l mai conceapă ca 
pe o „totalitate cosmică“, ca pe un „Tot“ (to pan, to en). 
Când a pășit acest prag imaginar al realităților cosmice, 
atunci ajunge la ideea „Fiinţei Pure“. 

Așa s-a întâmplat cu mine în tinerețile mele. Scriu 
despre mine însumi. Ascetica mea intelectuală consta în 
faptul de a mă âbate de la materialitatea trupului prin 
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concentrare şi de a merge apoi mai departe spre Fiinţa pur 
transcedentală, abolind în mine însumi principiul personal, 
gândirea şi toate celelalte forme ale existenței cosmice. 
Astfel, în acei ani, am slujit „dumnezeului filosofilor“, 
care nu există în realitate. 

Mi-am plătit rătăcirile cu ani mulţi de lacrimi şi 
plânsete. Nu există o îndepărtare mai mare decât aceea de 
a nu cunoaște pe Adevăratul Dumnezeu. În întunericul 
necunoştinței, nu numai bolile și unele suferințe, ci şi 
bucuriile, plăcerile şi, în general, toate îşi pierd sensul. 
invers, nu există fericire mai mare decât întâlnirea cu 
Dumnezeul cel Viu, În lumina acestei cunoașteri, nu 
numai stările bineplăcute, ci şi cele întristătoare şi stările 
chinuitoare sunt pline de rațiune adâncă și, de aceea, devin 
suportabile, îndreptățite (II Cor. IV, 6-11). Întreaga expe- 
riență multiplă a vieţii ș și toate _procesele lumii, care intră 
în conștiința noastră, trebuie să servească drept pregătire 
pentru întâlnirea cu Dumnezeu. Acest eveniment aparține 
meta-istoriei, el maschează intrarea noastră în veşnicia 
realizată. Cui i-a fost dată binecuvântarea acestei întâlniri, 
aceluia i se dă totodată înțelegerea revelaţiilor divine 
descrise în Vechiul și Noul Testament. 

Geniul excepţional al lui Moise n-a putut primi 
întreaga adâncime ce i s-a arătat în „Eu sunt“: „Tu Mă vei 
vedea din spate, dar fața Mea nu poate s-o vadă nimeni“ 
(leș. XXXIII, 23; Mt. 18, 10). Adevăratul conţinut al 
Revelaţiei din Sinai a rămas veacuri întregi nedescoperit ş ȘI 
Dumnezeul cel ascuns se contempla în întuneric (leș. XX, 
21; Il Cor. III, 14-16). 

"Pe Dumnezeu nu L-a văzut nimeni niciodată: Unul 
născut Fiul, care este în sânul Tatălui, El L-a arătat (loan 
I, 18). Legea dată prin Moise conţinea, în sine premisele 
care, în dezvoltarea lor, trebuiau să-i pregătească pe 
oameni spre primirea Întrupării lui Dumnezeu și să-i facă . 


e 
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capabili „să cunoască“ pe Proorocul apărut şi prezis de 
Moise, Cel care va vesti lumii cunoașterea Dumnezeului 
cel Adevărat, ca o “Lumină, în care nu există nici un 
întuneric“ (I loan, I, 5), de data aceasta nu în întunericul 
Sinaiului, ci în lumina Taborului (Deut. XVIII, 15-19; 
loan I, 45; VI, 14; VI, 25-26; Mt. XI, 3; F. Ap. III, 22). 
Tuturor celor ce au fost revelate în Vechiul Testament, 
Domnul le-a dat o nouă și veşnică dimensiune, dar aluzia 
la împlinirea legii a fost absolut necesară în istoria 
revelaţiei lui Dumnezeu (Mt. V, 17). Mare şi sfânt este 
pentru noi Vechiul Testament, în măsura în care îl 
înţelegem în lumina învățăturii lui Hristos, a Apostolilor și 


Chiar a lui Moise. Nici unul din ei nu absolutizează Legea 


ca pe o desăvârșire finală, excluzând „a priori“ orice 
posibilitate a unei noi Revelaţii venind s-o completeze pe 
cea veche. Chiar Moise însuși a poruncit să se aștepte un 
alt prooroc (Deut. XVIII, 15; Fapte. III, 22) care „când va 
veni, ne va vesti nouă toate“ (loan IV, 25), 

Hristos vorbea poporului într-un limbaj pe înţeles pen- 
tru cei mai simpli oameni, dar conținutul cuvântărilor Lui 
erau realități inaccesibile nimănui pe pământ, nici chiar 
Apostolilor: „Inainte de a fi Adam Eu sunt“ (loan VIII, 
58). „Eu şi Tatăi una suntem“. „Nimeni nu-L cunoaște pe 
Fiul, afară de Tatăl, şi pe Tatăl nu-L cunoaște nimeni 
afară de Fiul, şi cel căruia Fiul va voi să-i escopere“, 
„Tatăl Meu al va iubi, și Noi vom veni la el și vom face 
locuință în el“. „Eu îl voi ruga pe Tatăl, şi vă va da un alt 
Mângâietor, ca să fie cu voi în veci“ < (Matei XI, 27; loan 
VIII, 58; X, 30; XIV, 23; XIV, 16). Iată, deci o a Treia 
persoană... Cum putem împăca aceasta cu profunda 
noastră convingere că Dumnezeu este unul? Iarăşi 
Domnul a zis: „Când va veni Duhul Adevărului, care de la 
Tatăl purcede, Acela vă va învăţa pe voi tot adevărul“ 
(loan XVI, 13; XV, 26). Și, Duhul Sfânt a venit, şi 
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într-adevăr ne învață, dar, după cum vedem, şi această 
„învăţătură“ se dovedeşte a fi un proces lent. A 

Hristos ne-a descoperit taina Fiinţei- Primordiale, pe 
Acela Care a fost „de la început: cei Trei, ireductibili 
Unul în raport cu Celălalt, reprezintă (mai exact, am putea 
spune „este“) Fiinţa unică, chiar simplă; ceea ce, totuşi, nu 
contrazice pluralitatea „diferențierilor“. Gândirea noastră 
discursivă nu coincide cu datele Revelaţiei. Domnul nu 
prea încerca să ne lămurească această Taină, dar ne-a 
arătat calea conducând spre înțelegerea existențială a 
Fiinţei mai înainte de veci: calea poruncilor Lui. 

„Lubeşte pe Domnul Dumnezeul tău din toată inima ta, 
şi din tot sufletul tău, şi din tot cugetul tău. Aceasta este 
prima şi cea mai mare poruncă, iar a doua, asemenea ei: 
iubeşte pe aproapele tău, ca pe tine însuți. Pe aceste două 

porunci se reazemă toată legea şi proorocii““ (Mt. XXII, 
37-40). Când omului îi este dat după darul de Sus să intre 
prin rugăciune în dimensiunile autentice ale poruncii a 
doua, atunci i se deschid noi orizonturi, nebănuite de el, în 
starea de mai înainte. În profunda rugăciune pentru toată 
lumea ca pentru „tine însuţi“, care îl aseamănă pe om cu 
Hristos lisus, care se ruga în Ghetsimani, omul trăiește în - 
chip real întreaga omenire ca pe o singură viaţă, o singură 
natură într-o mulțime de persoane. Pornind de la această 
formă de cunoaștere a unităţii pluri-ipostatice se ajunge la 
însuşirea teologică a dogmei privitoare la Unitatea Sfintei 
Treimi. Monoteismul creştin nu este una cu „henoteismul“ 
Islamic. 

Prin experiența rugăciunii „ipostatice“ abandonăm cate- 
goriile logicii formale şi trecem spre o percepţie EXIS- 
tenţială, adică spre categoriile fiinţei înseși. Adevărul nu 
este ceea ce creează filosofia omului căzut, pornind de jos 
în sus. Adevărul este Acela care într-adevăr Este înainte 
de toate veacurile (loan X, 10; XVIL). 
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„Întorcându-ne“ de la rugăciunea curată către fragili- 
tatea trupului lumii acesteia, cădem din starea în care - 
trăiam unitatea omului și vedem din nou cu tristeţe că: 
oamenii nu sunt pe deplin transparenţi unul celuilalt. 
Granița dintre persoanele omeneşti nu dispare în aceeaşi 
măsură ca în cazul Sfintei Treimi, unde fiecare ipostas 
este în întregime deschis celorlalte; acolo, iubirea chenotică 
este caracteristica fundamentală a Vieţii intra-divine, în 
virtutea căreia Unitatea Treimii e absolut totală, ceea ce 
se exprimă în teologie prin noțiunea de „pătrundere 
reciprocă“ (perihoresis). După chipul acestei Unităţi 
Treimice este chemată omenirea să devină un singur Om 
(loan X, 30; XVII, 21). că 

Dumnezeii inventaţi de oameni sunt morţi. lar cunoaş- 
terea lui Dumnezeu cel Viu este un dar fără egal, acest dar 
dat omului prin revelaţia lui Dumnezeu, care apoi 
cuprinde întreaga sa viață. Fiind, potrivit originii sale, o 
acțiune Divină, fiece manifestare a lui Dumnezeu față de 
om se reflectă asupra destinelor întregii lumi; în unele 
cazuri ea exercită o colosală influență asupra mersului 
vieţii istorice. De pildă, Revelația Sinaitică a fost pentru 
toate acţiunile lui Moise, o sursă de putere în toate între- 
prinderile sale, cu toate că în profunzimea ei depăşea înţe- 
Jegerea lui după cum nu explica nici în conștiința poporu- 
lui evreu până aproape de apariția lui Hristos. Revelația 
evanghelică făcută fecioarei Maria a fost trăită de ea ca 
una care iese cu adevărat de la Dumnezeu, dar măreția 
celor spuse ei de către înger întrecea în acel moment pute- . 
rile ei. Și Ea avea nevoie de o confirmare a autenticității 
tainei ce i s-a descoperit. Elisabeta o întâmpină astfel: 
„Binecuvântată eşti Tu între femei... Și de unde mi-a venit . 
mie această cinste, ca Maica Domnului meu să vină la 
mine?“ ...Atunci Sfânta Fecioară a exclamat: „Măreşte, 
sufletul meu pe Domnul... El a căutat la smerenia roabei 
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Sale“ (Luca I, 41-49). Și întreaga Ei viaţă a dobândit alt 

caracter, iar odată cu Ea şi graţie Ei, istoria întregii lumi a 
intrat într-o nouă viaţă, incomparabil mai grandioasă decât 
tot ce-a fost până la Ea. 

Știința experimentală abordează cunoașterea lumii 
naturale prin metoda inductivă, de la “fenomenele 
particulare către concluzia unei legi generale. Cu totul 
altceva se întâmplă în timpul revelaţiilor care coboară 
de Sus. Sufletul cunoaște în mod intuitiv „de unde“ i-au 
venit cele contemplate. Nefiind încă în stare să 
perceapă plinătatea celor revărsate asupra lui, sufletul 
începe cu toate acestea să-și construiască viitorul său pe 
stânca cunoaşterii ce i s-a acordat în mod miraculos: 
„Şi să-Mi faci locaş sfânt ca să locuiesc în mijlocul lor, 
întocmai cum îți voi arăta Eu“ (leș. XXV, 8-9), „să-Mi 
faci un chivot din lemn de salcâm după chipul cum 
ţi-am arătat pe munte“ (leş. XXVI, 30). Tot astfel, 
creștinul își zideşte viaţa pământească și cea veşnică 
potrivit cu viziunea harică ce i s-a dat. 

Când este vorba despre cunoașterea existențială a unui 
Dumnezeu personal, atunci se are în vedere comunitatea 
în ființă, iar nu pura înţelegere intelectuală a problemei. 
Omul- -persoană trăiește cu Dumnezeu și în Dumnezeu. 
Această realitate poate fi exprimată în alt fel: Dumnezeu îl 
îmbrățișează pe om în întregime: minte, inimă și trup. 
Persoana care cunoaște și Dumnezeul cel cunoscut sunt 
unite strâns. În contopire, nici unul, nici Altul nu devine 
deloc „obiect“ pentru celălalt. Cunoaşterea reciprocă a lui 
Dumnezeu de către om și a omului de către Dumnezeu are 
un caracter „personal“, care exclude orice „obiectivare“. 
Această unire a iubirii este un act duhovnicesc, în care cel 
iubit apare ca existența noastră. Iubirii îi este propriu să 
suporte viaţa în Acela, pe care îl iubeşti până la uitarea de 
sine însuşi. “Iubirea Divină după natura ei depăşeşte tot ce 
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cunoaște pământul, prin vrednicia, măreţia, armonia, pute- 
rea ei. Această stare este, cu adevărat, naturală omului. 
Minunat lucru: Dumnezeu este Celălalt, și în același timp 
cu totul al meu. . 

Dobândirea acestei iubiri, în realitate, se face prin 
„dobândirea harului Duhului Sfânt“, despre care vorbea 
Sf. Serafim Sava. Procesul dobândirii parcurge trei etape. 
Prima unire cu Dumnezeu este un dar al bunăvoinţei de 
sus, făcut într-un moment pe care Dumnezeu îl apreciază 
favorabil, adică atunci când omyl este dispus să primească 
vizita Sa cu dragoste. Acesta este Actul de autorevelaţie a 
lui Dumnezeu dat persoanei. Lumina lui Dumnezeu 
conferă o experiență autentică de veșnicie Divină. Totuşi 
aceasta încă nu este: desăvârșirea îndumnezeirii omului. 
Acest dar putem a-l defini ca pe o încă „nedreaptă 
bogăţie“, adică harul lui Dumnezeu încă nu s-a contopit cu 
noi astfel ca natura noastră și harul să devină pe veci una 
(Le. XVI, 9-12). 

Etapa a doua este o lungă perioadă de părăsire a lui 
Dumnezeu cu grade de intensitate diferite. În treptele sale 
extreme, această stare e teribilă: sufletul își trăiește 
prăbuşirea lui din Lumină ca pe o moarte în planul 
duhului. Lumina care a apărut încă nu este un bine 
inalienabil al sufletului. Dumnezeu ne-a rănit inima cu 
dragostea Sa, dar după aceea s-a retras. O-lungă asceză ne 
aşteaptă; ea poate să dureze ani întregi, chiar zeci de ani. 
Harul revine uneori, și prin aceasta ne redă nădejdea, 
înnoieşte inspirația noastră, şi din nou ne părăsește. Această 
alternanță de stări opuse constituie o etapă extrem de 
importantă pentru dezvoltarea omului; prin ea, el ajunge 
„să se determine conştient pe el însuși în planul veşniciei. 
“Dumnezeu ne abandonează doar pentru ca noi să ne „putem 
manifesta liberul arbitru. Cunoașterea „drumului“ spre 
desăvârşire am aflat-o de la Părinți. S-a observat că foarte 
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mulţi sunt aceia care, necunoscând această ordine de creș- 
tere duhovnicească a creștinului, după încercarea harului, 
primit și pe urmă pierdut, se îndepărtează de Dumnezeu: 
cercetarea de Sus, ei înclină s-o considere ca pe o vre- 
melnică exaltare psihică, proprie îndeosebi unui început al 
vârstei adulte. Starețul Siluan spunea despre aceasta: „Tot 
ce ne-a învățat cândva harul trebuie să împlinim până la 
sfârșitul vieţii... _Uneori, Domnul părăseşte sufletul, pentru 
a-l pune la încercare, astfel ca el să scoată la iveală 
înțelepciunea şi libertatea sa: dar dacă omul nu se va sili 
pe sine spre lucrarea rugăciunii, atunci va pierde harul; 
dacă însă va scoate la iveală libera sa voie, atunci darul îl 
va iubi şi nu-l va mai părăsi“. 

„Harul îl va iubi pe om şi de data aceasta nu-l va mai 
părăsi“ — asceza culminează în dobândirea definitivă a 
harului. Aceasta este etapa a treia, etapa finală. În perfec- 
țiunea sa, această etapă nu poate fi lungă, ca prima etapă, 
deoarece starea îndumnezeirii prin har nu poate fi supor- 
tată de un trup pământesc: în mod inevitabil, urmează 
atunci „trecerea de la moarte la viață“ (loan V, 24). Și 
însuși omul nu vrea să se „întoarcă“ mereu în aceeași 
greu de suportat alternanță de stări interioare; dar dacă 
va binevoi Domnul va prelungi rămânerea în această lume 
a nevoitorului, Dumnezeu îl va reţine atunci în acea 
măsură a harului, în care se păstrează capacitatea de 
acțiune și, prin urmare, şi putinţa de „a încredința pe 
oamenii credincioşi, care sunt destoinici să înveţe și pe 
alții“ (II Tim. II, 2), ceea ce el însuși a primit de la 
Părinţi și direct de la Dumnezeu. * 

Cea mai desăvârşită viață în Dumnezeu cel Adevărat 
este exprimată în cuvintele simple ale Evangheliei, dar 
această învățătură se însușește cu multă osteneală. De mii 
de ori ne întoarcem la aceleași cuvinte ale Scripturii şi 
abia dacă prindem sensul lor veşnic. Deseori trecem de la 
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o stare la alta: de la cea bună la cea rea, de la iubire la 
vrăjmăşie, de la Lumină la întunericul patimilor. Noi 
comparăm acțiunile lor asupra sufletului și luptăm pentru 
a le păstra pe cele bune. Ne supunem încercărilor celor 
mai felurite şi, prin acestea, creştem duhovniceşte. Avem 
nevoie să ne ridicărn de la judecăţile copilăreşti până la 
mintea „bărbatului desăvârșit, la măsura vârstei plinirii lui 
Hristos“ (1 Cor. XIII, 11; Efes. IV, 13), până la a deveni 
capabili să facem în libertate o „alegere“ rațională pentru 
definirea de sine, de care depinde toată soarta noastră. 
Libertatea fără plinătatea cunoașterii devine ușor un rău 
periculos. - 

Descoperindu-ni-se în Lumina Sa Dumnezeu se ascunde 
pe urmă de noi. Cuprins de o nemăsurată tristețe pentru 
această pierdere, sufletul se ridică spre o totală pocăință, 
până la „ura de sine“. Fără aceasta, abia dacă poate omul, 
moștenitorul lui Adam cel întâi zidit, să se elibereze de 
consecințele căderii lui Lucifer. Numai pe dinlăuntru, 
„după perdea, după catepeteasmă, unde Iisus a intrat pen- 
tru noi, ca înainte mergător“, omul va putea intra în sfera 
luminii fără de sfârşit (Evr. VI, 19-20). Această din urmă 
etapă corespunde realizării depline a îndumnezeirii, care 
exclude o nouă cădere. 

Semnele „plinirii vârstei lui Hristos“ în limitele 
vieţii noastre pământești se află într-o rugăciune 
asemănătoare rugăciunii lui Hristos din Ghetsimani și 
într-o moarte asemănătoare celei de pe Golgota. Odată 
cu aceasta se împlinește o autentică pătrundere a 
omului în veşnicia Divină, „intrarea în bucuria Domnu- 
lui“ (Mt. XXV, 21). 

În rugăciunea noastră asemănătoare celei din Ghetsimani, 
ni se dă nouă experiența existențială a „ipostasului“ 
(persoanei). lar asemănarea morții noastre cu moartea lui 
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Hristos este calea „Cchenozei“; cu cât este mai deplină 
această „deșertare“, cu atât mai desăvârșită va fi înălţarea 
duhului nostru în Împărăţia plină de Lumină a 
Dumnezeirii Cea mai înainte de veci. Și indiferent de 
faptul că omul exprimă sau nu prin cuvinte starea sa reală, 
el o trăieşte ca pe o formă de cunoaștere existențială: 
acum, întru Hristos, şi „eu sunt“. 


IX 


DESPRE RUGĂCIUNEA ÎN CARE SE 
DESCOPERE DUMNEZEU-ADEV ĂRUL 


Orice om, oricare ar fi, oriunde ar trăi, orice slujbă 
ar ocupa, învățat sau neînvățat, cunoscut sau ne- 
cunoscut de nimeni, tânăr, matur sau vârstnic, în zile de 
bucurie sau de amărăciune, va cădea pe gânduri, „din 
adâncuri“ cu putere sau abia în trecere asupra sensului 
vieţii şi-şi va pune întrebarea: ce este adevărul? (loan 
XVIII, 38). 

Acum nouăsprezece veacuri Pilat i i-a aruncat indiferent 
lui Hristos această întrebare: „ce este adevărul?“ Cuprin- 
sul și duhul întrebării, rostit în aceeaşi formulă a 
cuvintelor,” pot fi radical diferite. În cazul lui Pilat s-a 
exprimat scepticismul prin mijlocirea unui filosof roman; 
punând întrebarea, el a ieşit în fața Iudeilor, fără să aștepte 
răspunsul lui Hristos: Pilat era convins că în general nu 
există un răspuns satisfăcător. Bănuiesc că și în zilele 
noastre majoritatea zdrobitoare a oamenilor nu. 'se află mai 
presus de nivelul gândirii lui Pilat şi-şi zidesc existența 
pământească nu pe stânca credinței, ci pe negarea posibi- 
lităţii unei existenţe de după moarte. 
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Cc este adevărul? Există el oare în general? Chiar 
înainte de a-L cunoaște, înlăuntrul nostru se află prezent 
un răspuns pozitiv, ca o conștiință că fără el n-ar fi 
posibilă nici însăşi Existenţa. Adevărul nu poate fi dovedit 
pe calea de jos a celor ce merg cu demonstrațiile logice, 
dar existenţa lui pentru noi este în afară de orice îndoială, 
pentru că ne este dat ca o cunoștință nemijlocită: adevărul 
merge înaintea oricărui gând al nostru, căci în afara 
acestei cunoștințe n-ar fi posibilă nici o cugetare în 
general, al cărei scop este întotdeauna găsirea tocmai a 
unei hotărâri adevărate. | 

Pe ce nivel se pune această întrebare? Aici ne vom 
întâlni cu o mulţime nenumărată de diferențieri. Lăsând în 
urmă toate celelalte, vom lua acel nivel, care corespunde 
ideii noastre despre Om. După natura sa, Omul nu se 
poate opri la mijloc: el trebuie să meargă până la capăt, 
căci el are în vedere Primul-Adevăr și Ultimul Adevăr 
care zace la temelia tuturor celor existente. 

Ce reprezintă în el însuşi Primul și Ultimul Adevăr, 
care este veșnic neschimbat, atoatecuprinzător? Iată unica 
întrebare de toate zilele (Lc. X, 42). În măsura în care în 
existența noastră pământească noi suportăm eșecuri, 
nereușite, lovituri, pierderea persoanelor scumpe nouă, 
răpite de moarte în „nimicul“ necunoscut; după ce vom 
trăi căderea multor idoli ai pământului: ai științei, ai 
filosofiei, ai artei, ai umanismului, ai pocăinţei, înăuntru 
va crește așteptarea inexprimabilă prin cuvânt, așteptarea 
a ceea ce rămâne nemincinos. 

Încredințându-ne de insuficiența tuturor eforturilor 
omenești de a ajunge la acest căutat Adevăr veşnic așa 
încât să ne contopim cu el, avându-L ca pe un bun 
personal, eu m-am adresat rugăciunii, la început la o 
rugăciune necreștină, de tipul meditaţiilor din Orientul 
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îndepărtat. A trecut multă vreme, aproape 7-8 ani, când cu 
un mare efort m-am văzut pe o cale mincinoasă: în duhul 
meu mi-a apărut Acela Care a spus: „Eu sunt Adevărul“ 
(loan XIV, 6). O, acest moment purtător de lumină care 
m-a scos din iadul morţii, căci am simțit cu toată ființa că 
am păşit pe calea cea adevărată. Dar oricum ar fi ea, 
această cale, care este minunată, în același timp este plină 
de multe necazuri înainte de a ajunge la cel Căutat (loan 
XVI, 33). 

Când focul credinţei în El s-a înfipt în inima mea 
asemenea unei săbii ascuţite, atunci eu m-am umplut de o 
bucurie de viață inspirată. Eu încă n-am ajuns la Adevă- 
rul Viu, dar î însăşi acea inspiraţie se prefăcea în simţirea 
lui: devenind prezența acestui Adevăr înlăuntrul meu (Evr. 
XI, 1). Încercam să găsesc o apropiată acomodare a 
vederii minţii mele ca să prind mai clar, ca în lucrarea de 
focalizare, trăsăturile Sfântului Adevăr ce mi-a apărut, dar 
curând am priceput că aceasta era o nebunie din partea 
mea, căci cu cât mai mult mă uitam, pe atât mai fără 
margini îmi apărea. 

Nu -mă apuc să scriu despre un oarecare Adevăr 
descoperit de mine şi pe care nu L-am cunoscut până 
acum. Eu scriu despre faptul cum mi-a fost dat să-mi 
trăiesc pocăinţa. Duhul nostru flămânzeşte şi însetează să 
cunoască Adevărul, adică acea Primă Existenţă, pe care 
n-a condiționat-o nimeni prin nimic: Existenţa de sine 
despre care au vorbit proorocii Vechiului Testament, 
despre care au mărturisit Apostolii Noului Testament (Ieș. 
HI, 14, Is. 44,6; In 1,1-4; Apoc. XXII; 130). 

Noi nu ni-L închipuim, ba nici nu putem să ni-L 
închipuim, ca ieşind din noi înșine, căci noi nu-L creăm pe - 
Dumnezeu „după chipul și după asemănarea noastră“. 
rugăciunea pioasă noi așteptăm că. El ne va auzi olâisti 
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nostru și ne va da un „semn“ despre EI. În durerea noastră 
noi ne deschidem pentru primirea  răspunsului- 
descoperirii, care de la El purcede. Noi vrem să-L 
cunoaștem, să-L cunoaştem pe Pricinuitorul existenței 
noastre „aşa cum este EI“. El s-a arătat strămoşilor noştri 
şi noi păstrăm cu sfințenie ca pe ceva de mare preţ cele 
primite prin mărturia lor. Încrezându-ne cuvintelor lor, noi 
credem în cele ce ne-au comunicat, dar odată cu aceasta, 
asemenea lui Maise, noi strigăm către El: „Dă-ne să Te 
cunoaștem cum ești Tu în veşnicia Ta“, Căci una este 
„credința din predica auzită“ (Rom. X, 17) şi cu totul alta 
— „a Te cunoaște pe Tine“. 

De-abia dacă ne hotărâm să ne predăm în „mâinile 
Dumnezeului celui Viu“ că aceste mâini ne aruncă în 
astfel de spaţii despre care noi nu bănuim nimic. Ne apucă 
groaza în faţa beznelor care ni se deschid. Dumnezeu pare 
„crud“ cu noi. Și totuși, prin „durerea“ pricinuită nouă 
printr-un proces nelămurit înlăuntrul nostru ni se deschide 
capacitatea de a contempla mai presus. de chip „așa cum 
este EI“... fie chiar „În parte“ (I Cor. XIII, 12). 

EI este Lumina și Adevărul. Și când această Adevărată 
Lumină (loan |, 9) ne va cuprinde, atunci noi trăim cu 
Iubirea Lui și cu Înţelepciunea Lui. Când suntem plini de . 
bucurie, asupra noastră coboară o profundă vedere, nu ca 
un gând, ci ca o stare a duhului nostru. El este Cel ce este. 
În El nu există nici început, nici sfârşit. El însuși este și 
Începutul — Principiul tuturor celor existente ŞI “sfârșitul 
cel fără. de sfârșit al tuturor așteptărilor noastre. Noi 
„aflăm“ în inimile noastre că El vrea să ne vadă 
desăvârșiţi, nu mai puțin decât EI însuși (Mt. V, 48). 

Istoviţi de tirania patimilor inferioare, îl rugăm, în mod 
firesc, pe "Bunul Dumnezeu ca Duhul Lui să se odihnească 
asupra noastră: Duhul înțelegerii căilor mântuirii Lui. Şi 
întăriți cu acest Duh, vedem că în încercările tragice ne 
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eliberăm de urmările căderii; că în suferințele noastre se 
lărgește existenţa noastră şi devenim deschiși pentru alte 
lumi măreţe. Înfrângem închistarea egoistă a "fiarei indivi- 
dului. leşim din starea semi-animalică, care nu cunoaşte 
pe Creatorul nostru. Înţelegând că, pentru mine, zidit din 
„nimic“, este necesar să trec prin durerea de foc, ca să-L 
înțeleg mai adânc pe „Bărbatul durerilor“ (Is. 53, 1-12), 
eu cu o dragoste recunoscătoare primesc această sfântă 
durere. Ea este plină de sens; ea mă luminează în tainele 
existenței, nu numai în cea creată, ci în cea necreată. 
Mulțumită ei cu devin compătimitor: prin durere eu îi văd 
e toți ceilalți cu duhul, pe toți. cei ce sunt în suferință. 
nlăuntrul meu coboară iubirea jui Dumnezeu, mai întâi ca 
o compătimire a întregii făpturi, iar veacul viitor — această 
compasiune va deveni fericirea de a vedea pe cei mântuiți 
în Slava nepieritoare. 

O mică digresiune. Cele spuse mai sus nu înseamnă 
deloc că noi cultivăm „dolorismul“ de ordin psihic. 
Nicidecum. Dar cel ce a trecut prin suferința metafizică a 
duhului, pentru unul ca acesta e clar că această „durere“ 
este altceva în sens calitativ. Este o etapă necesară în 
creșterea din dimensiunile pământeşti până la cele 
cosmice şi chiar mai mult decât atât: până la cele veşnice. 
Oare Buna Vestire, Evanghelia lui Hristos, nu ne vorbeşte 
numai despre aceasta? 

După ce omul începe să înțeleagă care este locul Crucii 
în existența noastră după Dumnezeu — altfel merge el la 
cruce, altfel „poartă crucea“ (Le. XIV, 27). Altfel înțelege 
el „crucea“. Aceasta din urmă este primită ca o chemare 
de sus de la Tatăl ceresc (loan VI, 44; loan XVIII, 11). În 
ea, în Cruce, ca şi în Paharul Domnului, se înfăptuieşte 
împreunarea făpturii mele cu Existența Divină necreată. 
Ca semn că este aşa noi sărutăm crucea cu care preotul 
binecuvântează pe credincioși î în biserică. 
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Noi nu negăm realitatea trecătoare, căci creştinilor le 
este propriu să rămână simultan în două planuri: în cel 
vremelnic şi în cel veşnic. Noi primim însăși vremea ca pe 
un oarecare minunat proces în cursul căruia Dumnezeu 
creează din nimic dumnezei asemănători Lui. Când creația 
va ajunge la desăvârşire-sfârşitul ei atunci noi vom auzi 
„jurământul Îngerului; care s-a jurat pe cel ce este viu în 
veci, că timp nu va mai fi“ (Apoc. X, 5-6). | 

Domnul a spus despre Sine: „Eu sunt adevărul“ (loan 
XIV, 6) şi tot El a chemat ca martor pe Tatăl său și pe 
4 Duhul Sfânt. Nu fără osteneală, în cursul unui şir de ani de - 
rugăciune pline de pocăință vine înțelegerea acestei părți a 
Existenţei Divine. Cu cât îl urmăm mai mult pe Hristos 
prin paza poruncilor Lui, cu atât mai adâncă devine 
persoana noastră. Așadar când noi înșine ne apropiem de 
realizarea principiului Persoanei în noi, în care mai întâi 
de toate este exprimat în noi chipul lui Dumnezeu, atunci 
noi vedem din experiența noastră că personalitatea noastră 
pentru realizarea ei are nevoie de o întâlnire cu o altă sau 
cu mai multe persoane. Într-o întâlnire autentică în noi se 
va reflecta nu numai asemănarea cu principiul persoanei 
în Dumnezeire, ci și chipul lăuntric întreit. Ne este dat să 
iubim pe oamenii de o ființă cu noi în rugăciunea pentru 
toată lumea, să trăim toată omenirea ca pe un Singur Om. 
Prin această experienţă, noi primim o nouă cunoaștere, 
existenţială. Persoana, după firea ei, după structură şi 
caracter nu trăiește singură-străină, ci neapărat în iubire cu 
altul, cu altul asemenea lui. În actul iubirii persoana duce 
în sine răspunsul altei persoane și prin aceasta mărtu- 
risește pentru ea. | 

Nu numai în Dumnezeire, în Sfânta Treime, Tatăl, Fiul 
și Sfântul Duh mărturisesc Unul-Altuia, ci tot Ei ne 
mărturisesc nouă, oamenilor, Unul despre Altul. Mai mult 
decât atât: Domnul le-a poruncit Apostolilor să mărturi- 
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sească despre EI: „lar când va veni Mângâietorul... Duhul 
Adevărului, care din Tatăl purcede, El va mărturisi despre 
Mine; de asemenea și voi veți mărturisi, pentru că voi 
sunteți de la început cu Mine“. 

Astfel sunt raporturile dintre oameni şi între Dumnezeu 
şi oameni — mărturisirea că adevărata viaţă este în iubire, 
se mișcă veșnic în toate direcţiile (loan 1,7—8; I, 15, 32— 
34; V, 31-39; VIII, 13-A8; XII, 28; XV, 26-27; XVII, |; 
F.Ap. I, 8; X, 39-43). 

Oftând duhul meu era atras de Adevărul Viu. Şi 
„suspinul meu nu s-a ascuns de El“ (Ps. 7, 10). „Din 
adâncul prăpastiei am chemat numele Lui și El a auzit 
plânsul meu“ (Plângerile III, 55-56). Iubirea Lui s-a atins 
de inima mea. Mi-a stat înainte frumoasa lume de nedes- 
cris prin rugăciunea plină de pocăință. Ea lua diferite 
forme. Uneori ființa mea, adunându-se înăuntru, devenea 
încordată în centrul spațiului nemăsurat de mic. În alte 
dăţi se petrecea parcă invers: duhul meu se introducea în o 
oarecare sferă mintală, care nu cunoaşte limite, și plânsul 
“meu de pocăință în chip ciudat se contopea într-una cu 
contemplarea beznei. Se întâmpla de asemenea că în 
rugăciune îmbrăţișam, simţeam, toată lumea. Domnul îmi 
dădea momente de rugăciune curată față către Faţă și 
veşnicie liniștită, dar pătrundea cu stăpânire în inima mea 
şi comunica minţii fericirea de a fi topit în flacăra iubirii, 
care purcedea din inimă. Această topire a întregii fiinţe: 
mintea, inima şi trupul într-una îmi dădea simţirea exis- 
tenţei integrale, atât de deosebită de obișnuita dezbinare 
dintre duhul nostru; puterile sufletești și trupeşti. Acum eu 
mărturisesc despre Adevărul, pe care L-au cunoscut 
Părinţii și strămoșii noștri. Mărturisesc acum: Adevărul a 
binevoit să-mi apară ca răspuns la îndelungatul și 
mistuitorul plâns de pocăință. Eu am trăit acest Adevăr, ca 
pe ceva din veci autentic, și pe măsura credinţei mele vor- 
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besc și scriu. A scris despre el şi Pavel „...având ace- 
laşi duh al credinței, după cum este scris: am crezut ŞI, 
de aceea, am vorbit, şi noi credem și de aceea vorbim... 
(II Cor. IV; 13). 

Eu știu că vederea mea nu este absolută, dar asta nu 
înseamnă că există un oarecare alt adevăr. Eu cred că pe 
mine mă privea Adevărul cel fără de început, dar tot așa 
de bine știu-că n-am realizat în actul vieţii mele ce am 
cunoscut în experienţa rugăciunii... Dar unde este criteriul 

“care să ne întărească în încredințarea experienţelor lui 
Dumnezeu-Adevărul care ni s-a dat nouă? i 

Nu s-a luat de la noi năzuința spre Acela Care este 
mai înainte de toți vecii; Care pătrunde toate cele ce 
există ŞI cu puterea Sa le nienține în existenţă. E greu 
pentru noi, oamenii de nimic, să credem că acest Stăpân 
Nemărginit nu ne disprețuiește (Mt. XVIII, 10). Oricât 
de ciudat ar fi, dar când noi ne adresăm Lui într-o 
adevărată rugăciune de pocăință, El aleargă întru 
întâmpinarea noastră (Lc. 15, 20) şi ne îmbrățișează cu 
dragoste; Această întâmplare nu poate fi rodul: 
imaginaţiei, pentru că depășește posibilitățile capacităţii 
noastre de a ne imagina (I Cor. Il, 9). 

Eu pornesc de la Revelaţie. 'Omul este creat „după 
Chipul și asemănarea lui Dumnezeu“ (Fac. 1, 26). De aici 
urmează că omul este înzestrat cu capacitatea virtuală de 
a ajunge la asemănarea cu Creatorul său; că în însăşi 
natura omului s-a sădit ideea Fiinţei Absolute, așa încât 
când Dumnezeu Atotţiitorul intră în comuniune cu duhul 
omului, atunci omul poate „să-L cunoască“, căci El este 
înrudit cu omul. Intrat. în sfera Minţii lui Dumnezeu 
Creatorul, duhul creat al omului începe să-l vadă pe 
Dumnezeu „așa cum este El“ în Sine însuși (I loan III, 2). 
Eu evit să spun mintea noastră, ca să nu dau naştere unei 
nedumeriri, înțelegând prin minte — judecata intelectuală. 
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Prima noastră mișcare este Acela Care este „dintru 
început“. Obiectivul nostru: să-L primim ca pe un 
Adevăr așezat la temelie, indiferent de faptul dacă un 
asemenea adevăr ontologic coincide sau nu coincide cu 
reprezentările noastre despre Adevăr. Și mare este 
bucuria noastră când datele Revelaţiei (1 loan |, 5; 4, 16), 
se confirmă prin vedeniile noastre primite de Sus, şi 
anume că noi suntem creați „după chipul“ lui Dumnezeu 
„EI ne apare în faţa noastră ca Dumnezeul iubirii şi noi îl 
trăim înlăuntrul nostru ca pe o absolută armonie, și înce- 
pem „să ne închinăm Tatălui în duh şi în adevăr“ (loan 
IV, 23-24). 

„Dacă zicem că nu avem păcat — ne înşelăm pe noi 
înşine și nu este adevăr în noi“ (1 loan I, 8). De aici 
decurge că: numai rugăciunea de pocăință corespunde 
adevărului despre noi. În acest moment eu nu încetez să 
subliniez: stând în fața Părintelui ceresc conștient fiind că 
sunt păcătos, noi ne “aşezăm în planul Adevărului Dum- 
nezeiesc. Cu cât mai profund ne trăim păcatul ca pe unul 
ce ne-a lovit cu moartea, pe atât mai deplin ne predăm lui 
Dumnezeu în rugăciune și cu puterea Lui de viaţă 
făcătoare ne rupem strânsorile timpului şi spaţiului. Să mă 
ierte Domnul și să nu mă judece aspru fraţii mei: așa s-a 
întâmplat cu mine. Și de aceea, citind epistolele Aposto- 
lului Pavel, presupun, nu voi ascunde: cu încredințarea 
că şi lui i s-au dat „vedenii și descoperiri de la Domnul 
(UI Cor. XII, 1-6) în pocăința lui înaintea Domnului „cu 
strigăt tare şi cu lacrimi“: atunci a fost el „auzit pentru 
buna lui cucernicie“ (Evr. V, 7). 

Într-o asemenea rugăciune duhul-mintea noastră se 
închide în Mintea lui Dumnezeu și primește înțelesurile 
lucrurilor, care (înţelegere) nu cedează în faţa unei 
expresii adecvate în limba noastră de toate zilele. De 
pildă: Toate au fost create cu voia Lui, cu gândirea Lui... 
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El gândește Îiinea, şi gândirea Lui creatoare devine o 
existență creatoare. Nu materia, ci gândirea lui Dumne- 
zeu- Creatorul are întâietatea. Astfel trăim noi această 
lume 'nu numai prin prisma cunoștinței experimentale, ci 
şi în Duhul contemplăm lumea în alt chip (Evr. XI, 1-3). 

Dacă mă iubiți pe Mine, păziţi poruncile Mele. Și Eu 
voi ruga pe Tatăl şi vă va da un alt Mângâietor, ca să 
rămână cu voi în veci, Duhul Adevărului, pe care lumea 
nu-L poate primi, pentru că nu-L vede şi nu-L cunoaște; 
iar voi Îi cunoaşteţi, căci El petrece cu voi Și va fi în 
voi“... „voi Mă veţi vedea, căci Eu trăiesc şi voi veți trăi. 
În ziua aceea, veți înţelege că Eu sunt întru Tatăl Meu și 
voi întru Mine şi Eu întru voi. Cine are poruncile Mele și 
le păzește, acela este carele Mă iubește; iar cine Mă 
iubește pe Mine iubit va fi de către Tată Meu și-l voi iubi 
și Eu, și Mă voi arăta lui... dacă Mă iubeşte cineva, va 
păzi cuvântul Meu şi Tatăl Meu îl va iubi pe el și vom 
veni la el și ne vom face locuință... Dar cuvântul pe care_ 
l-aţi auzit nu este al Meu, ci al Tatălui care M-a trimis... 
Dar Mângâietorul, Duhul cel Sfânt, pe care-L va trimite 
Tatăl întru numele Meu, Acela vă va învăţa pe voi toate ȘI 
vă va aduce aminte despre toate cele ce v-am spus“ * (loan 
XIV, 15-26). 

„Mângâietorul, Duhul Sfânt... vă va învăţa pe voi 
toate“. „Ne va învăța“ pe noi să gândim așa cum gândește 
însuși Dumnezeu; ne va învăţa să iubim, aşa cum iubeşte 
Dumnezeu. Să nu vă mirați “de aceasta; aşa este sensul 
chemării evanghelice; toate “epistolele Apostolilor - a lui 
loan, a lui Pavel şi ale altora — vorbesc despre același 
„lucru; aceleași lucruri mărturisesc Părinţii noștri în veci. 

Se ridică întrebare: cum putem noi să dobândim 
-această binecuvântare? Răspunsul l-a dat Hristos: „păziţi 
poruncile Mele. Și eu îl voi ruga pe Tatăl şi vă va da un alt 
Mângâietor, care va rămâne cu voi în veac“. Astfel, noi îl 
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„cunoaştem“ pe Duhul Sfânt prin Sfânta Tradiţie a 
Părinților Bisericii și, de asemenea, prin propria noastră 
experienţă, pe EI, Duhul, care acționează înăuntrul nostru. 
EI „ne va aduce aminte nouă toate“. 

Mai mult decât atât: „Cine mă iubește pe Mine, 
acela va păzi cuvântul şi Părintele Meu îl va iubi, şi 
vom veni la el şi vom face o (veşnică) locuinţă la el&, A 
Ce poate însemna aceasta? Asta înseamnă că nouă ni 
s-a făgăduit să moştenim plinătatea vieţii dumnezeiești, 
plinătatea vederii şi puterii iubirii, care ne-a apărut prin 
Lumina necreată, care nu are în sine nici un întuneric 
( Ioan I, 1-5). 

Iată mărturia lui Pavel: „noi n-am primit duhul acestei 
lumi; ci Duhul de la Dumnezeu, ca să cunoaștem darul ce 
ni s-a dat de la Dumnezeu“. Şi încă: „Cine a cunoscut 
gândul lui Dumnezeu, care să-i "dea. învăţătură? Noi, însă, 
avem gândul lui Hristos“ (1 Cor. II, 12-16). Prin ştiinţa 
noastră dobândită în şcoală, noi am intrat în gândirea 
lumească şi am devenit comunitari cunoștințelor experi- 
mentale. Ceva asemănător se petrece cu noi în domeniul 
Duhului: prin viaţa trăită după poruncile evanghelice noi 
intrăm în cea mai strânsă rudenie cu Mintea Divină. 
Aceste porunci nu sunt în fond nimic altceva decât 
revelarea lui Dumnezeu „așa cum este El“. Devenind 
unica lege a întregii noastre existenţe (aceste porunci) ne 
comunică „chipul“ căutat de noi al Existenţei Divine. 
„Noi ştim... Fiul lui Dumnezeu a venit şi ne- a dat nouă 
pricepere, ca să-L cunoaştem pe Dumnezeul cel adevărat“ 
(I loan V, 20). 

Dumnezeu-Adevărul n-a creat nimic pe bază de 
minciună, contrar Adevărului. Şi fiece act — energie, care 
purcede de la El, este adevăr. Hristos ni l-a descoperit pe 
Omul original, cum este gândit de mai înainte de 
Dumnezeu: în noi este introdus Adevărul lui Dumnezeu 
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însuși, căci noi suntem după „Chipul şi asemănarea“ Lui. 
Adevărul veşnic se comunică principiului: ipostatic din 
noi. Şi după cum Persoana în om se naște la început numai 
ca o potenţă, tot așa și sămânța Adevărului în noi de ase- 
menea este supusă actualizării din starea potenţială. În 
căderea lui Adam Adevărul din noi s-a supus desfigurării. 
Prin harul „pocăinţei şi prin ascultarea iubirii către Tatăl 
Adevărul, în sfințenia Lui dintru început, ni se comunică 
nouă ca viaţa lui Dumnezeu î însuși. 

Dar ce se petrece cu omul care aduce o pocăință cu 
lacrimi? El trăiește Adevărul, nu ca pe un rezultat al 
meditaţiilor sale, ci ca pe o stare a duhului său dăruită lui 
de Duhul Sfânt al lui Dumnezeu. „Starea“ este un fapt al 
existenţei, din care însuși gândul nostru capătă în modul 
lui propriu priceperea Adevărului. Din nou repetăm: nu în 
procesul gândirii demonstrative, ci ca printr-o pătrundere 
intuitivă sau ca printr-o constatare a faptului, ca printr-o 
cunoaștere a Existenţei Divine, vine la noi harul de la 
Dumnezeu. 

Înțelegerea căilor Domnului nu vine repede. Profundă 
„era osteneala mea ca să simt scurtimea zilelor noastre. 
Sufletul era plin de groază să nu intru în mormânt mai 
înainte de a veni răspunsul de la Dumnezeu pe care îl 
ceream de la El. Printr-o rugăciune de credință 
neîndoioasă în Hristos Dumnezeu, compătimirea Lui 
pentru omenirea care piere treptat trecea și la mine. Cu o 
mare durere îmi trăiam picirea mea personală ş şi această 
durere a mișcat pereții împietriţi ai inimii mele. În general 
cu m-am deprins să suport experienţele mele asupra 
întregii omeniri Şi compătimeam pe toţi oamenii care 
petreceau într-o situaţie asemănătoare mie, de îndepărtare 
de Dumnezeu. În felul acesta suferințele tuturor devenea 
„ale mele“. În singurătatea pustiei. îmi venea uneori 
rugăciunea pentru toată lumea cu acelaşi plâns ca pentru 


DESPRE RUGĂCIUNE 195 


mine însumi. Și în acea rugăciune L-am simțit pe 
Dumnezeul cel mai înainte de veci, ca pe Părintele nostru. 
Şi această simțire era un convingător martor al Adevărului 
cel fără de început, comunicat nouă de Hristos. 

Mi-aduc aminte cu cutremur de acele ceasuri când 
Domnul îmi dădea să trăiesc aceste evenimente duhov- 
niceşti. lar acum — vai mie — eu nu mai văd acea sfântă 
putere în mine. 

Obiectul despre « care încerc să gânguresc fără ajutor 
este Adevărul Viu; acest Adevăr nu seamănă nici cu cel 
ştiinţific şi nici cu adevărul filosofic. Adevărul care ni se 
descoperă merge nemăsurat mai departe decât speculaţiile 
raţionale. El nu este o oarecare formulă abstractă a 
gândirii noastre logice, nici oarecare nivelare matematică, 
ci Persoana. Mai întâi de toate acest Adevăr este Cel ce 
Este „dintru început“, adică Dumnezeu Cel fără de început 
— Sfânta Treime: Tatăl, Fiul şi Sfântul Duh. Dar rațiunea 
noastră logică nu este capabilă să pătrundă reala existență 
a lui Dumnezeu, cu concepţiile sale. De pildă: noi trăim 
pe Tatăl ca pe un Adevăr absolut. Și Fiul de asemenea este 
un Adevăr absolut. Tot așa și Duhul Sfânt este un Adevăr 
absolut. Dar Adevărul este unic, iar nu trei adevăruri 
absolute. Precum Dumnezeu este Unul și tot El este o 
Treime de Feţe. În realizarea lui finală ȘI 'omul trebuie să 
fie Un Om în mai multe ipostaze. 

lată un alt moment antinomic: noi trăim Persoana în 
Dumnezeu ca pe o purtătoare a plinătății absolute a 
Existenţei; ŞI în acelaşi timp Persoana nu există singură. 
Pentru o logică formală aceasta este un indicator care ne 
arată că o singură Persoană nu este suficientă, ca urmare e 
o negare a absolutului. Tocmai așa este Sfânta Treime, 
Dumnezeul iubirii desăvârșite. Iubirea desăvârşită nu tră- 
ieşte închisă în sine, ci în altul, în alte persoane. Întreaga 
împreunare a Existenţei apare ca o stăpânire nerăpită a 
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fiecărei din cele Trei Ipostasuri. Dar în acest fel, El — 
Ipostasul — apare în actul iubirii desăvârșite, pentru care e 
proprie aceeași chenoză, micșorare de Sine. 

„Nu există dragoste mai mare, decât ca cineva să-și 
pună sufletul pentru prietenii săi. Voi sunteți prietenii 
Mei, dacă împliniţi ceea ce v-am poruncit vouă“ 
lisus... i-a iubit pe ai Săi ce erau în lume, „până la sfârşit 
i-a iubit pe ei“... „Cel mai mare dintre voi să vă fie vouă 
slugă: căci cel ce se înalță pe sine, acela se va înjosi; iar 
cel ce se înjosește pe sine, acela se va înălța“ (loan XIII, 
1; XV, 13-15; Mt. XXIII, 11). Din cuvintele ciţate ale 
lui Hristos vedem același gen de chenoză a iubirii, ce ni 
s-a descoperit nouă în Sfânta Treime, poruncit omenirii; 
prin chenoza accesibilă nouă la limită în actul pocăinței 
Sale — devenim noi capabili să primim plinătatea și 
iubirea Dumnezeiască, şi iubirea de aproapele (Mt. 
XXII, 37-40). „Pe aceste două porunci se întemeiază 
toată legea şi proorocii“ și în duhul lor se menţine sfânta 
veşnicie. 

“În două cuvinte: Veșnicia și Adevărul se cuprinde 
tema paginilor de față.” Şi iată, când se atinge de noi 
puterea acestei iubiri Dumnezeieșşti, atunci în afară de 
orice îndoială noi trăim, rămânem în Adevăr și în 
Veșnicie. 

Conștiinţa noastră dogmatică o putem. înfățișa sumar 
astfel: „Eu sunt cel ce sunt“, Eu sunt Existenţa. „Eu sunt 
Adevărul“. Principiul Personal în Existenţa Divină este 
germenele ontologic. Acesta este Acela care trăiește cu 
adevărat. Cel dintâi și Cel de pe urmă, Alfa şi Omega, 
Sfârşitul Tuturor. Începutul fără de început şi sfârşitul fără 
de sfârşit al tuturor. Astfel înțelegem noi Revelația de pe 
Sinai, împlinită apoi de către Logosul întrupat al Tatălui ȘI 
de pogorârea Sfântului Duh în ziua Cincizecimii asupra 
Bisericii. 
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Acest Dumnezeu în cunoscuta lui Fiinţă este Adevărul 
căutat de noi ca Adevăr absolut. Cunoaşterea acestui Ade- 
văr nu este posibilă decât prin venirea puterii înlăuntrul 
nostru, ca printr-o unire existențială cu El. Adevărul 
Personal se poate cunoaște prin acelaşi principiu personal, 
care este sădit î în noi prin actul creaţiei „după chipul și 
asemănarea“ lui Dumnezeu. În măsura în care acest 
principiu liber din noi nu este supus nici unei violenţe din 
afară, în aceeași măsură unirea noastră cu Adevărul 
depinde nu numai de Dumnezeu. care dăruiește (Mt. XI, 
27), ci şi de om care primeşte (loan 1, 9; F. Ap. XIII, 46). 

Prin sine însuşi duhul creat (omul) nu poate ajunge la 
acest Adevăr, totuşi, ca chip al lui Dumnezeu, el este ca- 
pabil să ghicească (postulat) ceva despre adevăr, dar nu 
mai departe de aceasta. Cunoștinţa existenţială ni se dă ca 
un dar iubirii Creatorului față de creatura existenţială, faţă 
de creatura raţională. În raporturile noastre personale cu 
Dumnezeul nostru Personal nimic nu se face numai după 
voia unei părţi, ci întotdeauna este de faţă acordul, conlu- 
crarea, sinergia; Unirea celor două voințe: Dumnezeiască 
şi omenească: în aceasta este viața noastră. 

„Lot omul este mincinos“ “ (Ps. 115, 2) în sine însuşi, ca 
unul ce este luat din „nimic“. Prin sălăşluirea lui 
Dumnezeu în noi, a lui Dumnezeu — Adevărul şi noi 
devenim adevăruri. Adevărul cel Viu ne transfigurează 
prin venirea Lui înlăuntrul nostru. Adevărul absolut este 
în același timp atoatecuprinzător, atotțiitor. „Cei ce 
cunosc“ _acest Adevăr (loan VIII, 32), "după cuvântul 
Adevărului î însuşi, se eliberează de sub stăpânirea păca- 
tului, în care este moartea. Fiind veşnic, Adevărul ne face 
și pe noi veşnici. Dumnezeu- Adevărul! ne face și pe noi 
adevăraţi dumnezei. „Dumnezei“ nu pentru alte creaturi 
raţionale, ci după chipul existenței ce ni s-a comunicat și 
după conţinutul acestei vieți. 
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Fiind în chip Divin universal, Adevărul nu încape în 
plinătatea Lui în nici o făptură din hotarele pământului. 
Noi cunoaștem Adevărul asemenea Apostolului Pavel, 
numai „în parte“ (| Cor. XIII, 12). Dar aceasta nu 
înseamnă că Adevărul în sine e cu totul altceva decât 
ceea ce înţelegem noi. Una este să cunoaştem Adevărul, 
şi altceva să nu-l cuprindem în absoluta Lui plinătate; să 
fim insuficienți pentru evidenţierea Lui în toată desă- 
vârşirea în actul activităţii vieţii pământești. i. Împreună cu 
Apostolul Filip noi vorbim fără șovăială: noi am 
dobândit Adevărul; noi îl cunoaștem: Acesta este Hristos 
(loan I, 45). 

Omenirea multiipostatică apare ca un chip al Sfintei 
Treimi: o singură natură în mai multe feţe. Dar fiecare din 
noi în parte poartă în sine mai întâi de toate chipul Fiului 
Unul născut, şi mântuirea noastră vine prin înfierea 
noastră la Tatăl (Gal. IV, 5). 

Așadar, dacă noi îl mărturisim pe Hristos egal absolut 
cu Tatăl ca Dumnezeu și Adevăr, atunci, în mod natural, 
ca să dobândim Adevărul, noi trebuie să- L urmăm. Și aici 
intervine momentul tragic. lată, spune: „Dacă cineva vine 
la Mine și nu urăște pe tatăl său, pe mama sa și pe fe- 
meia sa şi pe copiii săi, și pe fraţii şi surorile sale Și încă 
însăși viața sa, acela nu poate” fi ucenicul Meu“. De: 
asemenea “cel ce nu poartă crucea sa şi nu vine după 
Mine... cine nu se leapădă de tot ce are, nu poate fi 

ucenicul Meu“ (Lc: XIV, 26—27, 33). 
În cazul meu s-au întâmplat următoarele: văzându-L cu 
duhul pe Hristos, care ne-a iubit până la capăt (loan XIII; 
1), rugându-se în Ghetsimani şi apoi pe Golgota, „fără să 
stea împotriva celui rău“ (Mt. V, 39), eu.m-am urât pe 
mine însumi, așa cum sunt. Şi în rugăciunea născută prin 
această sfântă ură, eu L-am primit pe El ca pe un Adevăr 
absolut, ca pe un adevăr Atotţiitor şi Dumnezeu. În 


DESPRE RUGACIUNE 199 


această rugăciune mi-a fost dat să depăşesc „vremelnicul 
văzut“ şi să intru în „veşnicul nevăzut“ (II Cor. IV, 18). 

„În lume necazuri veţi avea, dar îndrăzniți: Eu am 
biruit lumea“ (loan XVI, 33). Și noi vedem din 
experiență, că „cei ce doresc să trăiască cucemic în 
Hristos Iisus vor fi prigoniţi“ (Il Tim. III, 12), vor intra în 
conflict cu cealaltă lume (Matei V, 10-12). Și încă: 
„Femeia când e să nască, se întristează, fiindcă a sosit 
ceasul ei; dar după ce a născut copilul, nu mai ţine minte 
durerea, de bucurie că s-a născut om pe lume. Deci şi voi 
acum sunteţi trişti, dar iarăși vă voi vedea și se va bucura 
inima voastră şi bucuria voastră nimeni nu va lua-o de la 
voi. Şi în ziua aceea pe Mine nu mă veţi mai întreba 
tiimic“ (loan XVI, 23). Pentru ce nu-L. vom mai întreba 
nimic? 

Când Duhul Sfânt ne dă să-L vedem pe Hristos atunci 
pentru noi devine evident că El, Hristos, este totul: în 
El este plinătatea Divinității şi plinătatea omului; El 
este Adevărul în cele două aspecte: 1) — El este faptul cel 
din început al Existenţei, II) — El ește adevărat, adică 
„Sfânt; Bun, adică o lumină în care nu există nici nu 
„întuneric“. 

Noi ne împuţinăm cu sufletul când ni se dă să vedem 
caracterul supralumesc -al Evangheliei. Noi am fi vrut să 
reducem dimensiunile Ei originale, s-o apropiem de 
neputința noastră, a trupului nostru fărâmicios; dar Hristos 
nu este deloc de acord cu micșorarea poruncilor Sale. În 
tensiunea extremă a pocăinței noastre noi începem să 
întrezărim că această Revelaţie este finală, fiind atotper- 
fectă. Ea ne este dată pentru toate veacurile, pentru toate 
neamurile şi popoarele până la sfârșitul istoriei. 

Fericitul Stareţ Siluan spunea: „Cine nu-și iubeşte 
vrăjmaşii, acela încă nu L-a înţeles pe Dumnezeu, aşa cum 
trebuie să-L cunoaștem“. 


200 MISTICA VEDERII LUI DUMNEZEU 


„lar Eu vă spun vouă: iubiți pe vrăjmașii voştri, bine- 
cuvântaţi pe cei ce vă blestemă, faceți bine celor ce vă 
urăsc pe voi şi rugaţi-vă pentru cei ce vă vatămă și vă 
prigonesc, ca să fiți fiii Tatălui vostru ceresc... fiți 
desăvârșiți așa cum El desăvârșit este“ (Mt. V, 44—48). Şi 
iarăși: Când Duhul Sfânt ne comunică iubirea lui Hristos — 
iubiți pe vrăjmașii voştri — atunci şi mintea-duhul se 
îndulcește de Adevărul acestei iubiri. Întocmai cum sim- 
ţim trupeşte ori o putere. în noi înșine ori o căldură din 
afară de la razele soarelui,-tot așa noi cunoaștem 
nemijlocit cu toată ființa noastră că această iubire este 
Adevărul veşnic. Atunci omul cunoaşte că el „a trecut de 
la moarte la viaţă“ (loan V, 24). i 

Minunata simţire a venirii lui Dumnezeu înăuntrul 
nostru este însoțită cu un deplin acord al minții cu inima. 
Armonia Divină a acestei stări duhovnicești este bucurie 
pentru toată inimă şi lumină pentru minte. Tot omul este: 
minte-duh, inimă şi Chiar trupul încearcă „pacea lui 
Dumnezeu, care întrece toată mintea“ (Fil. IV, 7). Şi 
Iubirea, și Lumina, și pacea — sufletul își dă seama că 
toate vin de la Cel Preaînalt. (lac. 1, 17). 


X 
DESPRE PLÂNSUL DUHOVNICESC 


Fericiţi cei ce plâng că aceia se vor mângâia (Mt. V, 4). 
lată, îmi văd inima într-o luptă: cum voi vorbi despre 
sfântul plâns, contemporanilor mei? Ştiu că ei vor socoti 

că este o rușine pentru cei maturi să plângă indiferent 
pentru ce. Da, într-adevăr, este o rușine să plângi, dar 
numai atunci când este vorba despre lucrurile trecătoare: 
despre carieră, avere, privilegii sau despre situația socială, 
sănătate și celelalte asemenea. Dar plânsul despre care 
este vorba, se referă la relaţiile noastre cu Dumnezeul cel 
veşnic; plânsul acesta aparține unui alt plan de existenţă. 
E este provocat de atingerea de inima noastră a Duhului 
lui Dumnezeu. El a cercetat inima mea, ea s-a umplut de 
o iubire nepieritoare, iar mintea mea a luminat-o cu o 
nouă vedere... El a răpit duhul nostru în sferele unei 
existențe necreate. Focul rugăciunii din Ghetsimani — 
compătimirea adresată întregii lumi create care suferă — 
s-a apropiat de firava noastră ființă şi aceasta din urmă 
s-a predat în întregime în mâinile Iubirii care a cer- 
cetat-o. Cu un astfel de plâns Apostolii şi Părinţii noștri, 
au primit o cerească binecuvântare. Acest foc a fost 
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aruncat pe pământul inimilor noastre de către însuși 
Hristos (Lc. XII, 49; XXII, 44). 

Foarte rar se revarsă în noi sfânta putere a iubirii Lui, 
care purcede din Dumnezeu: este insuportabilă pentru 
firea noastră în starea de față. Renașterea noastră începe, 
de obicei, prin apariția Luminei necreate, care ne 
deschide vederea despărțirii noastre de Dumnezeu. și 
inima nu are altă formă pentru exprimarea umilinţei, a 
iubirii sale întristate în faţa lui Dumnezeu în afară de 
plâns. 

Naiv este acela care gândește că, a păşi pe urmele lui 
Hristos, se poate face fără lacrimi. la o nucă uscată, aşaz-o 
sub o presă grea și vei vedea cum va curge din ea uleiul. 
Ceva asemănător se petrece şi cu inima noastră, când 
focul nevăzut al cuvântului lui Dumnezeu o arde din toate 
părţile. S-a împietrit inima noastră în egoismul ei animalic 
şi, ceea ce este mai rău, în spasmele ei orgolioase. Însă 
există cu adevărat din fericire un asemenea Foc (Lc. XII, 
49) care e capabil să -topească cele mai tari metale şi 
pietre. . 

Cel ce în cursul vieţii sale n-a încercat niciodată 
apropierea de acest Foc, acela nu va înțelege despre ce 
este vorba aici. Primul cuvânt al predicii evanghelice. 
„Pocăiţi-vă, că s-a apropiat Împărăţia cerurilor“ (Mt. IV, 
17) ne cheamă spre o radicală transformare a întregii 
noastre vieți. 

Această schimbare se poate realiza numai prin con- 
topirea dorinţei noastre de foc cu lucrarea Focului ceresc, 
care va înmuia inima noastră și, odată înmuiată, se 
făurește din nou prin puternicele lovituri de ciocan. 

Plânsul duhovnicesc, după natura lui, este cu totul 
deosebit de cel firesc. El este legat de neîntrerupta 
cugetare la Dumnezeu, în dureroasa întristare a despărțirii 
de El. 
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Plânsul pătimaş omoară trupul, stinge puterea lui de 
viaţă, pe câtă vreme plânsul duhovnicesc îl curăță pe om 
de patimile purtătoare de moarte şi, prin aceasta, îi dă 
viață ființei întregi. Prin plânsul fierbinte se limpezește 
mintea noastră de imaginile pătimașe. Prin el, în sufletul 
nostru coboară o bărbăţie duhovnicească și omul se ridică 
deasupra larmelor și spaimelor. Cu cât mai adânc este 
plânsul nostru, cu atât mai temeinic ne eliberăm de un șir 
întreg de aparențe, de patimi distrugătoare, ca mândria și 
mânia. Înăuntru se sălășluiește bucuria libertăţii necunos- 
cută până atunci. 

A gândi că transfigurarea naturii noastre prezisă de 
Evanghelie este posibilă și fără plâns, este posibil poate 
Dumai pentru acela care n-a simţit puterea ucigașă a 
păcatului asupra lui. Plânsul amar al primei pocăirițe 
devine, mai târziu, plâns cu lacrimi pline de bucuriile 
Iubirii Divine. Acesta este semnul că rugăciunea 
noastră este auzită şi că, prin lucrarea ei, suntem, 
introduși într-o viață nouă, de data aceasta o viaţă 
nepicritoare. 

Plânsul duhovnicesc este o manifestare a ordinii cerești. 
Mă silesc și nu-mi pot aminti, dacă am plâns eu vreodată 
când eram matur? Căci viața mea a coincis cu groaznicele 
evenimente ale veacului nostru. De multe ori am fost nu 
numai în situații grele, ci și în primejdie de moarte. Dar 
“când prin apariţia Luminii am văzut adâncimea căderii 
mele, atunci a început să-mi vină plânsul, pe care nu l-am 
putut opri: el era mai tare decât mine în disperarea care s-a 
abătut asupra mea. La început, plângeam pentru mine 
însumi, îngrozit de căderea mea. Mai târziu, plângeam 
pentru oamenii care nu-L cunosc pe Dumnezeu, cuprins 
de compătimire pentru cei care se aflau într-o stare de 
sărăcie, în necunoașterea lui Dumnezeu. Pe Muntele 
Athos, mai ales în pustie, în vremea celui de-al doilea 
război mondial plângeam în hohote pentru lumea toată. 
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Multă vreme în mintea mea sunau cuvintele: „Cum- 
plit lucru este să cazi în mâinile Dumnezeului celui Viu“ 
(Evr. X, 31). Şi un. lucru înfiorător este să fii lepădat de 
Dumnezeu. În afara lui Dumnezeu, care este iubire, totul 
este absurd: sufletul se vede aruncat în întunericul morţii 
(I Cor. XIII, 1-3). lar când Lumina necreată mă eliberează 
de iadul meu lăuntric, atunci fuge de la mine orice patimă 
şi eu înțeleg că Domnul Atotţiitorul poate să mă facă şi pe 
mine domn după chipul Lui: liber şi nevătămat. 

Schimbarea mea lăuntrică determină și schimbările în 

- semnificaţia plânsului. Din când în când și inima şi min- 

tea trăiesc clipe de minunată linişte, iar lacrimile devin 
„dulci“, din dragoste. Dar când Duhul Domnului pleacă de 
la mine și răsuflarea vieţii nemuritoare se stinge în mine, 
atunci ni se așază în inimă o oarecare întristare şi chiar o 
spaimă. Rugăciunea ia atunci forma unei chinuitoare dis- 
perări: Sfârşit de puteri stăteam culcat pe aşternutul aspru 
„uneori ceasuri întregi cu faţa la pământ. Lacrimile conti- 
nuau să curgă, iar mintea tăcea neputincioasă. Aș fi vrut să 
vorbesc despre aceste experienţe, dar atunci s-ar fi ascuns 
de la mine darul lui Dumnezeu, care indiscutabil întrece 
măsura oricărui lucru omenesc. 

„Dumnezeu este Duh şi cei ce I se închină Lui se 
cuvine să 1 se închine în Duh şi adevăr“ (loan IV, 24). 
Cuvintele lui Hristos „în Duh și în adevăr“ se pot 
înțelege în două sensuri: în Duhul Adevărului care 
purcede din Tatăl (loan 15,26) şi în duh şi adevăr propriu 
omului care se căiește (1 loan I, 8-10). Duhul Sfânt 
coboară asupra omului şi acesta, ca chip al lui Dumne- 
zeu, sub acțiunea Adevărului Dumnezeiesc, devine și el. 
adevărat. 

Unirea noastră existențială cu Dumnezeul iubirii 
presupune contopirea celor două voințe: a lui Dumnezeu 
şi a omului. Unirea însăşi se săvârşeşte în stare de iubire. 

umnezeu-Duhul Personal și omul persoană se unesc - 
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cunoscut Dumnezeu. 

A dobândi această iubire este scopul final al nevoinţei 
creștine. Atingerea acestui scop se face pe o lungă ȘI ane- 
voioasă cale. A experimenta cercetarea lui Dumnezeu în 
marca ei putere este posibil, după darul de Sus, în anumite 
“momente, când sufletul, în elanul căinţei de păcate devine 
receptiv faţă de Lumina care coboară asupra lui de lă 
Dumnezeu. “Totuşi aceste prime cercetări încă nu sunt stări 
dobândite pentru totdeauna, asemenea celor mântuiți. 
Aceasta este de-abia „bogăţia nedreaptă“, care poate fi 
retrasă pentru necredincioșie. Dar a păstra această bogăție 
harică, a rămâne necredincios în toate câte ne-a învăţat 
darul, este cu neputinţă fără un profund plâns timp de ani 
de zile (Le. 16, 9-12). Cine gândește altfel, cu aceia Părin- 
ţii noștri n-ar fi de acord. Iar noi, ne străduim să rămânem 
credincioşi vieţii sfinte pe care am primit-o de la ei. | 

Calea Domnului este următoarea: EI se arată pe sine 
omului care se căiește sincer şi primește iubirea Lui în 
Lumina necreată. Repetăm acelaşi cuvânt: „Iubirea“, dar 
în el, ontologic, sunt cuprinse ș şi înțelepciunea cea mai presus 
de lume şi măreţia nemărginită și smerenia nemăsurată 
care îi este proprie, și frumuseţea atotbiruitoare ȘI pacea 
profundă. Cercetându-l pe om, “Dumnezeu îl face părtaș 
Ființei Sale, care nu se poate descrie în cuvinte 
pământeşti. Iubirea trebuie s-o acumulăm în așa fel, ca ea 
să devină natura noastră, pe care nimeni să n-o poată lua 
de la noi în veci: - 

Când Dumnezeu vede că nici o putere din lume nu va mai 
putea răpi sufletului din nou Iubirea Lui (Rom. VIII, 35— 
39), atunci vine perioada încercărilor grele. Într-adevăr, 
fără de ele am rămâne la suprafață, nu în adâncul Fiinţei 
create şi necreate. Această încercare este aspră: sabia 
nevăzută te taie de la iubitul Dumnezeu, de la Lumina Lui 
neînserată. Omul rămâne uimit în toate planurile existenţei 
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sale. Nu poate pricepe: care este pricina faptului că, ceea 
ce i se părea în rugăciunea asemănătoare celei din 
Ghetsimani ca fiind, de data aceasta, o „unire în dragoste“ 
definitivă, s-a schimbat în iadul părăsirii lui Dumnezeu. 
Răspunsul la această nedumirire îl găsim în cap. 12 al 
epistolei către Evrei, mai ales în stihurile 26-29. Dar mai 
înainte de acestea, avem o pildă în însăși viaţa lui Hristos: 
pe Golgota, pironit pe cruce, EI îl întreabă pe Tatăl: 
„Pentru ce M-ai părăsit? ŞI după aceasta a zis: „Săvâr- 
şitu-s-a! Și plecându-și capul şi-a dat duhul“ (Mt. 27, 46; 
loan 19, 30). 

Aşadar, pentru noi este deschisă taina Iubirii lui Dumne- 
zeu: plinătatea deșertării este premergătoare desăvârşirii. 

Iubirea, focul pe care Hristos l-a aruncat în sufletul 
omului, are o minunată însușire: ca îl poate purta pe om 
prin bezne Și înălțimi inaccesibile; ca îi dă puterea să 
învingă orice suferinţă şi chiar moartea; îl aruncă de mai 
multe ori în nemărginitul de nedescris, unde el va fi 
„singur“, ostenindu-se să vadă din nou Lumina iubitului 
Dumnezeu. 

Acesta este procesul de purificare a firii noastre, conta- 
minată de otrava luciferică. Calea lui Hristos duce 
modalitatea existenței relative, veşnic fluctuante, către o 
adevărată şi neabătută Împărăţie. Este în firea duhului 
omenesc să fie neliniștit, în condițiile desprinderii de 
iubirea desăvârșită a Tatălui, ca urmare a căderii. Chipul 
lui Dumnezeu — omul - caută Binele cel sfânt, cel 
neschimbat, cel absolut. Şi cine ar putea descrie. Iubirea 
față de EI? "Unde se pot găsi cuvintele care să poată arăta 
măcar umbra acelei amărăciuni pe care o încearcă sufletul 
prin despărțirea de Dumnezeu? 

Nimic altceva, decât sfânta iubire face să izvorască 
lacrimile din inima creștinului. Scriptura spune că lisus 
„iubind pe ai Săi care erau în lume, i-a iubit până la 
sfârșit“ (loan XIII, 1). Și numai prin cuvintele „până la 
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sfârșit“ se explică sudoarea de sânge în rugăciunea din 
Ghetsimani. Acolo unde nu este iubire, nu există lacrimi, 
chiar dacă nevoinţa ascetică ar ajunge la forme extreme: 
meditații intensive, posturi îndelungate, condiţii aspre ale 
vieţii prin îndepărtarea de restul lumii. Exemple se pot 
aduce mai multe şi în Apusul și în Răsăritul creştin. 

Când duhul smereniei ne 'stăpâneşte, atunci lacrimile 
curg din adâncul inimii. Despre acest plâns ne vorbeşte 
Hristos: „Fericiţi cei ce plâng, căci aceia se vor mângâia“ 
(Mt. V, 34). Cu ce mângâiere? În cazul de faţă, cu mân- 
gâierea care purcede de la Duhul Sfânt, pe, Care Hristos l-a 
numit Mângâietorul; nu printr-o mângâiere psihologică 
sau fiziologică, ci ontologică, care se raportează la veșni- 
cia divină. 

Mă voi abate acum pe scurt de la situaţiile generale 
teologice și ascetice către unele „detalii“ ale experienţei 

multiseculare trăite de asceţii creştini. Plânsul duhovni- 
cesc - schimbă caracterul în legătură cu starea pe care 
ascetul o petrece: uneori, vin lacrimi dulci izvorâte din 
apropierea de Dumnezeul iubirii, care cuprind omul 
întreg. Mai des este plânsul „mijlociu“, în care sunt 
amestecate bucuria și tristețea. La începutul pocăinţei, 
precumpănesc lacrimile .amare, care se nasc fie când 
suntem conștienți de înrobirea noastră de patimi 
păcătoase, fie de micşorarea harului simțit, sau de 
amărăciunea că ne-a părăsit Dumnezeu. Este posibil să 
plângem atunci când compătimim omenirea și chiar toată 
făptura. În toate aceste chipuri, plânsul îl spală pe om de 
toate spurcăciunile, înnoiește într-însul năzuința către 
Pacea Dumnezeiască. Plânsul iubirii de Dumnezeu îl 
unește pe om în întregime cu iubitul său Stăpân. Mintea, 
sufletul şi chiar trupul, toate se amestecă într-una, într-o 
mișcare puternic unită spre Lumina necreată. Un 
asemenea plâns rupe cercul strâmt al existenţei 
pământești, înălțând duhul omului în sferele cerești, 
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eliberat de asuprirea patimilor păcătoase; ne comunică 
astfel experiența nepătimirii, sfințirea întregului nostru 
„Organism“. 

Lipsa plânsului, după învăţătura Părinților noștri, este 
indiciul că rugăciunea noastră încă n-a ajuns la prima 
treaptă de înălțare către Dumnezeu. De altfel, după ce se 
vor vărsa lacrimile fizice, e posibil să ni se dea o altă 
rugăciune, fără cuvinte, ca o liniștită simţire a harului 
Duhului Sfânt înlăuntrul nostru, când inima se rai de 
pacea care „covârşeşte orice minte“ (Fil. IV, 7). O ase- 
menea contemplare fină cuprinde pe om, de obicei, după 
rugăciunea în care el a adus jertfă iubirii lui Dumnezeu 
până la sfârșit. 

Plânsul duhovnicesc este îmbelșugarea vieţii, care 
creşte furtunoasă din puterea iubirii, în timp ce plânsul 
„firesc“ omoară pe fiii pământului. Pronia m-a adus să 
trăiesc într-o ţară unde oamenii sunt educați din copilărie 
să nu plângă; unde plânsul este disprețuit ca ceva ce nu 
este vrednic de un om civilizat. Nu se poate să nu 
respectăm această cultură, dar nu trebuie să uităm că acest 
lucru se referă la acea situație când picioarele noastre sunt 
puternic lipite de scoarța pământului. Nici părinţii asceţi 
nu plâng când sunt lipsiți de lucrurile scumpe vremelnice 
şi, totodată, ei insistă asupra necesității plânsului duhov- 
nicesc, fără de care nu se înmoaie înima împietrită de 
patimi, incapabilă de a iubi cu iubire evanghelică. Mintea 
unui creștin care plânge este îndreptată în întregime spre 
sfera veşniciei Divine. Numai despre aceasta din urmă se 
vorbeşte î în poruncile lui Hristos. Multe situaţii, insupor- 
tabile pentru cei ce trăiesc viața banală a lumii acesteia, 
trec neobservate pentru cel ce plânge după porunca lui 
Dumnezeu. Pe el nu-l îngrozește sărăcia, pe el nu-l 
înjosesc ofensele sau umilirile din partea fiilor veacului 
acestuia, nici unele lovituri ale destinului vremelnic; căci 
nu numai mintea, ci şi picioarele lui sunt ridicate mult 
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deasupra pământului. EI îi compătimește pe oameni, se 
întristează pentru ei înaintea lui Dumnezeu, dar nu e 
părtaș la interesele lor, fiind inspirat în năzuința sa spre 
nestrămutatul Adevăr. 

Plânsul cu adevărat duhovnicesc este urmarea lucrării 
Duhului Sfânt în inima omului Dimpreună cu El, coboară 
asupra noastră Lumina Necreată. Inima şi apoi mintea 
noastră dobândesc puterea de a închide în sine tot univer- 
sul, de a iubi toată făptura. Plânsul duhovnicesc nu este 
fără de scop: el este îndreptat spre Dumnezeu şi, petrecând 
în Dumnezeu, omul, în rugăciunea lui pentru toată 
omenirea, compătimeşte cu lacrimi toată lumea. Părinţii 
sfătuiesc să păzim acest dar prin păzirea poruncilor, ca să 
nu întristăm Duhul Sfânt prin vreun păcat. Acest dar nu se 
poate „cultiva“, căci el nu este cuprins în limitele naturii 
noastre create: el este har, iar harul lui Dumnezeu nu se 
află în stăpânirea noastră. 

Se întâmplă, uneori, ca lacrimile iubirii să ni se dea din 
bşlșug și să curgă şiroaie. În perioadele părăsirii lui 
Dumnezeu seacă totul înlăuntrul nostru şi de-abia picură 
din ochi o picătură oarecare, care seamănă cu o picătură 
de sânge fierbinte dintr-o inimă rănită. Cine n-a încercat în 
el însuși acţiunea Focului de Sus (Lc. XII, 49), acela nu va 
înțelege cele spuse. 

Din nou îndrăznesc să amintesc că asceții stau la 
judecata lui Dumnezeu cu frică: e vorba, aici, nu de 
lucrurile repede trecătoare, ci de cele aflate în veșnicie sau 
în Lumina Feţe Celui Preaînalt sau în „întunericul cel mai 
dinafară“ (Mt. 25, 30). În virtutea acestui adevăr, ei devin 
nesimțitori față de situaţia lor pământească. Mintea lor 
este în Dumnezeu, şi când vine „mângâierea“ de la Tatăl 
luminilor, atunci cel ce plânge iartă ușor toate nedreptățile 
îndreptate contra lui, pentru că duhul “lui este înălțat de la 
pământ la cer și în Duhul Sfânt devine capabil să-i 
iubească chiar pe "duşmani. 
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Unul din stareții Athosului, în convorbirile lui despre 
rugăciune, vorbea "despre felurile de plâns, judecând după 
acțiunea fiecăruia asupra omului. El le număra până la 
douăsprezece. Și eu, ca și toți ceilalți, am cunoscut diferite 
forme ale plânsului în cursul multor ani ai disperatei mele 
pocăinţe, dar niciodată nu mi-a venit în gând să le număr. 

Dar şi acum ne mai vorbeşte Domnul: „întoarceţi-vă 
spre“ Mine cu toată inima voastră, cu postiri, ȘI cu plâns Şi 
cu tânguire“ (oil II, 12). „Fericiţi cei ce plâng, căci ei se 
vor mângâia“ a spus Domnul pentru toate veacurile. Chiar 
EI însuși „În zilele trupului Său, a adus cu strigăt tare și cu 
lacrimi, cereri şi rugăciuni către Cel ce putea să mântu- 
iască din moarte şi auzit a fost pentru buna Sa cucernicie“ 
(Evr. 5, 7). Pentru toţi și pentru fiecare om în parte care 
tinde spre veşnicia Dumnezeiască, stă înainte tocmai 
această cale: „cu strigăt tare şi cu lacrimi“, ca să ne 
mântuiască de moarte. 


XI 
CLĂTINĂRI 


ÎN CĂUTAREA CELUI CE ESTE NECLĂTINAT 


"Hristos este Adevărul Viu: „Eu sunt Adevărul și 
Viaţa“ (loan XIV, 6). Viaţa fără de început nu este 
mărginită de nimeni şi de nimic, nici condiționată. Ea 
este dimpreună veşnică cu Tatăl, nedespărțită de El. 
Iubirea Lui şi Lumina Lui s-au atins de mine în zorii 
vieţii mele. Totuşi, nici acest dar nu m-a păzit să nu 

2 

alunec în bezna întunericului neexistenţial. La cotitura 
tinereţii care începea să înflorească am făcut un mare | 
păcat: “într-un avânt de mândrie ignorantă L-am „părăsit“ 

pe El pentru un oarecare închipuit Absolut Super-per- 
sonal, înfrângându-mi buna deprindere de a mă ruga 
Dumnezeului meu din copilărie. În ceasurile meditaţiei 
năzuiam către Existenţa absolută. Mă rupsesem, cum mi 
se părea, de tot ce era relativ, legat de cele văzute sau 
nevăzute, simţite sau gândite. Mă duceam cu încă-. 
păţânare spre întunericul necunoașterii, pentru ca prin. 
ruperea de tot ce este trecător să-L ajung pe Acela care 
transcende graniţele celor ce se schimbă, ce se clatină. 
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Se întâmpla să simt uneori o oarecare „liniște“, dar nu 
mă îndulceam trupește în mod semnificativ. În timpul 
unui elan mult mai mare spre cel nenumit, spre cel ce 
toate le transcende în Fiinţă, mi-am văzut mintea ca pe o 
lumină. N-am alergat după nimic în lumea aceasta, în 
afară de Cel Veșnic. Paralel cu aceasta, mai căutam cu 
încordare expresiile din tabloul frumuseții proprii naturii. 
Prima perioadă din viaţa mea cineva ar putea socoti că e 
plină de inspiraţie, dar eu mi-o amintesc fără nici o 
dragoste; mă dedam unei „liniștiri“ sui generis, care era 
în esenţa ei o sinucidere în sensul metafizic. 

Din această stare mincinoasă n-aş fi ieșit niciodată cu 
propriile mele puteri, dar Domnul a avut milă de mine şi 
m-a luat poate în ultimul moment. A făcut această 
“minune din milostivire, cercetând inima mea, pe: care de 
multă vreme căutam s-o neglijez. Parcă nu ştiu cum, 
dintr-o dată, mi-a devenit clar că afundarea mea arti- 
ficială în sfera mintală abstractă nu mă va duce spre 
cunoașterea adevărată cu privire la Primul Început al 
tuturor începuturilor. Prin asceticele mele abateri de la 
tot ce era relativ, n-am ajuns la o reală unitate cu Cel pe 
care îl căutam. Experiențele mele mistice aveau un 
caracter negativ. Nu „Fiinţa pură“ mi se înfățișa, ci 
moartea pentru tot ce era al meu, inclusiv principiul meu 
personal. 

Porunca: „lubește-L. pe Dumnezeu din toată ființa ta și 
pe aproapele ca pe tine însuţi“ (Le. X, 27) s-a înfățișat pe 
neașteptate în fața minții mele în contextul ei evanghelic: 
contopirea existențială cu Dumnezeu se săvârşeşte prin 
iubire. Și astfel, ceea ce mai înainte m-a abătut de la 
Evanghelie: a iubi, care mi s-a părut atunci, în acel straniu 
ceas, pe străzile Moscovei, un nevrednic psihologism, 
acum mi-a pătruns în inimă şi în minte ca o lumină de 
adevărată cunoaștere: unitatea existențială vine din actul 
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iubirii. Înţelesul evanghelic al iubirii merge incomparabil 
mai departe decât înţelesul nostru psihic sau trupesc. 
Dumnezeul copilăriei mele s-a întors spre mine în lumina 
înțelegerii. 

Viaţa creștină. se compune din unirea cold două 
voințe: 'cea dumnezeiască veșnic şi cea omenească, supusă 
clătinărilor. Dumnezeu se descoperă omului pe diferite 
căi. Dacă noi îl primim cu dragoste, atunci El cerce- 
“tează adesea sufletul cu blândeţe și se poate întâmpla, 
după cum mărturisește istoria credinței creştine, ca să 
apară omului într-o măreață Lumină. Sufletu văzându- L 
pe Hristos în Lumina iubirii Sale este atras de El. Sufletul 
nu poate şi nici nu vrea să se împotrivească acestei atrac- 
ţii. Dar EI este un Foc care ne mistuie. Orice apropiere de 
EI prilejuiește o încordare dureroasă. Firea noastră căzută 
în chip firesc fuge de durere, și noi ne clătinăm în 
hotărârea noastră de a-L urma. Dar a petrece în afară de 
Lumina Lui este, de asemenea, de nesuportat. Și astfel, 
duhul meu se afla în fața celor două situaţii: ori, printr-o 
falsă smerenie, să mă amestec cu realitatea care ne 
înconjoară şi să mă condamn la descompunere, ori -să 
primesc înfricoşata chemare a lui Hristos. Când am ales a 
doua hotărâre, atunci am renăscut spre viaţa în Dumnezeul 
cel Viu. 

Dumnezeu ştie cu câtă frică sunt scrise multe din 
paginile spovedaniei mele. La sfârşitul vieţii mă hotărăsc 
să spun că psalmul 33 s-au adeverit ȘI cu mine, nu numai 
odată: „lată, săracul a strigat şi Domnul a auzit şi din toate 
necazurile lui l-a mântuit“... "„Temeţi- -vă de Domnul toți 
sfinții Lui, fiindcă cei ce se tem de Domnul nu duc nici O 
lipsă“. Nu este nici o bucurie să te vezi „sărac“, să-ți dai 
seama că ești orb. Este o mare durere să auzi condamnarea 
la moarte pentru că eşti așa cum eşti. Totuşi, în ochii 
Creatorului eu sunt fericit tocmai pentru această cunoaş- 


214 MISTICA VEDERII LUI DUMNEZEU 


tere ale nimicniciei mele (Mt. V, 3). Această vedere 
duhovnicească este legată de „Împărăţia Cerurilor“, ce ni 
s-a descoperit. Eu trebuie să-L văd pe Hristos, „așa-cum 
este El“, ca să mă compar cu El şi din această comparaţie 
să simt „urâţenia“ mea. Eu nu mă pot cunoaşte pe mine 
însumi, dacă nu se află înaintea mea sfântul Lui Chip. 
Puternică a fost, şi încă mai rămâne, scârba de mine 
însumi. Dar din această grozăvie s-a născut în mine 
rugăciunea unei deosebite disperări, care m-a afundat 
într-o mare de lacrimi. Atunci n-am văzut deloc vreo carte 
care să mă ducă la vindecare. Mi se părea că monstruo- 
zitatea mea nu se poate, preface în ceva asemănător 
frumuseții Lui. 

Şi această rugăciune nebună, care mi-a zguduit toată 
ființa, mi-a atras compătimirea lui Dumnezeu cel 
Preaînalt şi Lumina Lui a strălucit în întunericul 
existenței mele. Într-o profundă tăcere mi-a fost dat să 
contemplu bunătatea Lui, Înţelepciunea Lui, Sfințenia 
Lui. Prin iadul deznădejdii mele a venit izbăvirea 
cerească. Înlăuntrul meu descopeream puteri noi, o altă 
vedere, un alt auz. O frumuseţe de nedescris a devenit, 
accesibilă sufletului receptiv... Totuşi, aceasta n-a fost a 
„mea“. Clătinările încă nu s-au terminat în existenţa mea. 
Mă prăvăleam din seninătatea de deasupra lumii, mă 
întorceam în sărăcia mea. Și totuși, am înțeles că Sfânta 
Împărăţie a lui Hristos este o realitate veşnică. Această 
realitate trebuie dobândită într-o îndelungată nevoinţă a 
rugăciunii. „Împărăţia lui Dumnezeu se ia cu sila“ (Mt. 
XI, 12). . : 

Trebuie să-L. binecuvântăm pe Dumnezeu când ni se 
deschide, pe de o parte, o adevărată pierzare, nu numai 
vremelnică, iar pe de altă parte, negrăita Lumină a 
Dumnezeirii. Scriptura ne vorbește de „chinurile veşnice“. 
Dar în ce constau ele? De fapt, noi încă nu cunoaștem 
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toate formele de chinuri posibile după ieșirea noastră din 
lumea aceasta. Dar iarăși aceeași Scriptură spune: „vor fi 
aruncaţi în întunericul cel mai dinafară: acolo va fi plîns și 
scrâşnire de dinți“ (Mt. 8, 12). Așa şi eu îmi închipui că 
chinurile veșnice nu se reduc la faptul că în iad vom fi 
fripţi pe tăvi de niște ființe întunecoase şi hidoase, ci în 
faptul că ne vom dovedi a fi nevrednici a intra în Sfânta 
Împărăţie a Iubirii lui Dumnezeu. 

„Pocăiţi-vă, căci s-a apropiat Împărăția Cerurilor“, 
acesta este începutul predicii lui lisus Hristos (Mt. IV, 17). 
Prin pocăință, renaște în noi puterea de viaţă, se înnoiește 
demnitatea Omului pierdută prin căderea lui Adam. Prin 
plânsul de pocăință se restabilește capacitatea noastră, 
omorâtă de păcat, de a primi Lumina Necreată care 
purcede din Dumnezeu, din Sfânta Treime. Dar ce mi-a 
arătat propria mea experiență? lată ce: bocetele mele, 
vreme de zeci de ani, deasupra morţii mele lăuntrice, nu 
m-au făcut neclintit în viață după Dumnezeu: într-o formă 
sau alta păcatul mă biruia. Orice alunecare spre păcat îmi 
întristează profund sufletul. În afară de aceasta, în noi, 
adică în mine, foarte adesea, nu există încredințarea în ce 
măsură sunt eu drept în acțiunile mele sau cât sunt de 
«departe de adevărata viață sfântă. Mai ales în conflictele 
cu oamenii. Pe noi ne urmărește conştiinţa permanentă a 
nevredniciei noastre și noi îi spunem Domnului: „Lată-mă 
pe mine, nevrednicul “robul Tău“ (Lc. 17, 10). Desigur, ca 
monah am fost învăţat să mă osândesc pentru toate, „să-mi 
țin mintea în iad“. Dar această treabă cere o mare răbdare. 
Și numai pe această cale izbutim să micșorăm numărul 
clătinărilor atât de obositoare pentru inimă şi minte. Dar 
desăvârşita neclătinare va apare ca un dar de la Dumne- 
zeu, Mântuitorul nostru pentru veșnicie. 

Numai Hristos ne dă înțelegerea lucrurilor pământești 
și cereşti. El a spus: „Îndrăzniţi, _Eu am biruit lumea“ 
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(loan 16, 33). A biruit nu ca Dumnezeu, Creatorul tuturor 
celor existente, ci ca om. Spre aceasta E] ne cheamă și pe 
noi. Biruitorul cosmosului este „omul Hristos lisus“ (I 
Tim. 2, 5), situându-se deasupra cosmosului. Spre o 
biruință ca aceasta ne conduc poruncile evanghelice; şi 
noi, oamenii, putem birui şi ne putem ridica, de asemenea, 
deasupra cosmosului, adică putem deveni dumnezei, dar 
nu altfel, decât în EI și cu puterea Lui. Nu există nimeni în 
toată Existența care să ne descopere tainele Fiinţei și 
nemărginirea ei, decât Domnul lisus. Nu există nimeni care 
să cuprindă într-un singur Act veşnic Cerul și Pământul și 
iadul decât Unul născut Fiul împreună cu Tatăl fără. de 
început. Să-l urmăm pe el cu hotărârea de a petrece în 
duhul învățăturilor Lui; atunci și nouă ni se vor da 
momente când, acoperiți de Lumină, să îmbrățișăm şi 
pământul și infernul și chiar Cerul și să atingem veşnicia. 
„lisus Hristos ieri și astăzi şi în veci acelaşi“ (Evr. 13, 8). 
Îndulcindu-ne cu dorita Lumină cerească, ne pomenim 
uneori în situații groaznice: Duhul Sfânt ne lasă casa 
pustie, părăsindu-ne. Nouă ni se părea că am găsit ceea ce 
căutam, contemplând Tainele cele din veac ascunse în 
măruntaiele Divinităţii... şi, deodată, ne pomenim ca niște 
săraci dezbrăcaţi. Suntem fericiți când trecem de la 
întunericul necunoașterii și al morţii în Lumina minu- 
nată; şi, dintr-o dată, întuneric cu o mai mare suferință. 
Va trece multă vreme până când vom începe să 
înțelegem căile Dumnezeului nostru. În dragostea Lui 
nemărginită față de noi, El încetează să ne facă părtaşi la 
Plinătatea Dumnezeiască, dar nu reuşim să medităm la 
realizarea acestei plinătăți în limite pământeşti. Întot- 
deauna, parcă am fi rupţi în două: tindem din toate 
puterile spre veşnicie, dar ne convingem de incapacitatea 
trupului nostru de a primi şi a purta mereu plinătatea. 
Există ceasuri când Lumina îi arată duhului nostru 
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infinitul, dar după aceea se îndepărtează. Este adevărat, 
undeva în adâncul existenţei noastre ipostatice se simte o 
lumină slabă „ca într-o oglindă“, o clipă aparentă, dar 
veşnică după esenţa ei. Domnul a înviat și trupul Lui 
înviat a dobândit însușirile duhului. Înseamnă că, atâta 
timp cât suntem îmbrăcaţi într-un trup netransfigurat 
prin înviere, până atunci nu vom scăpa de clătinările 
dureroase în căutarea lui Hristos. 

Un om de vârsta mea e normal să se pregătească de 
moarte, iar nu să scrie. Şi cine sunt eu ca să vorbesc 
despre felul cum mi-a decurs viaţa în planul duhului? În 
trecutul meu n-am avut niciodată asemenea idee. Mai 
mult decât atât; nu eram dispus să-mi descopăr procesul 
meu lăuntric; eu l-am socotit ca o urmare a căderii mele, 
care mi s-a înfățișat în natura ei infernală. Conflictele 
mele lăuntrice care m-au lovit ar fi putut să-mi apară ca 
un fenomen vecin cu nebunia, dar eu ştiam, oarecum 
intuitiv, că acest caz al meu este în afară de competența 
unei psihiatrii banale, științifice. Dacă m-aș fi adresat 
medicilor de profesie, aş fi făcut cu adevărat o profanare 
de neiertat. 

În general, în contextul vieții mele, zilele treceau 
repede. Pe această bază, eu trăgeam o concluzie sau alta. 
Presupun că, în vremea noastră, milioane de oameni din 
felurite straturi și naţionalităţi trăiesc într-un cerc tragic 
al contradicţiilor asemănătoare într-o măsură mai mare 
sau mai mică cu ale mele. A cunoaște un singur caz 
concret, cum este al meu, pentru unii din ei poate fi chiar 
folositor. 

În viața fiecărui creştin, configurația duhovnicească 
capătă pentru fiecare persoană ritmul și evoluţia sa 
specifică. Dar la baza tuturor se află acelaşi Duh ( Cor. 
XII, 4-11), aceeași ţintă finală exprimată în poruncile lui 
Hristos, dintre care în încheiere se spune: „Fiţi desăvârşiți, 
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cum desăvârșit este Tatăl vostru cel din ceruri“ (Mt. V, 
48). De aici, cele ce se întâmplă cu o anume persoană pot 
coincide nu numai lăuntric ci şi exterior cu experiențele 
altor persoane de aceeaşi țintă care se nevoiesc în diferite 
epoci, în diferite condiţii. Aceeaşi poruncă spre desă- 
vârșire este dată pentru toate veacurile, tuturor oamenilor, 
indiferent de locul, cultura, naționalitatea și de orice alte 
condiţii relative. Cu alte cuvinte, Absolutul este propriu 
poruncilor lui Dumnezeu. 

Viaţa duhovnicească a unui creștin poartă un caracter 
exclusiv dinamic. Ea nu este niciodată statică, ci multiplă 
în manifestările sale. Pe de o parte, acest lucru apare în 
bogăţia ei, iar pe de altă parte, apare ca un indiciu că 
desăvârşirea încă nu este atinsă de noi. În Sfânta Treime 
momentele dinamice şi statice se contopesc într-o unitate 
de neînțeles pentru noi. Și în această „unitate“ este cuprinsă - 
adevărata neclătinare, făgăduită tuturor celor ce practică o 
pocăință adevărată. 

Existenţa lumii noastre se apropie de momentul când 
toţi „ne vom schimba, într-o clipire de ochi“ (1 Cor. XV, 
51-52; II Petru II], 12; Evr. XII, 26-28; Apoc. XXI, 1). 
Omului îi va fi dat să petreacă atunci în Dumnezeiasca 
neclătinare, veșnic nelimitată dinamic. Și aceasta este cu 
adevărat „odihna veșnică“. 


XII 
FERICIREA DE A CUNOAȘTE CALEA 


Mi-aduc aminte că la începutul vieții mele la Athos 
l-am rugat pe un pustnic să-mi vorbească despre rugăciune. 
Observând în rugămintea mea dorinţa să aud ceva despre 
marea rugăciune, el mi-a răspuns: „Putem vorbi despre ceea - 
ce se află în limitele măsurii noastre; a vorbi despre ceea 
ce este mai presus de noi se poate transforma în vorbire 
deşartă“. M-am rușinat de cuvintele lui, dar totuși am îndrăz- 
nit să-i spun: „Într-adevăr, eu vreau să aflu ceva despre ce 
este desăvârșit, despre ceea ce depăşeşte măsura mea. Dar 
aceasta nu pentru că năzuiesc la cele ce mă depășesc, ci 
pentru că mi se pare:necesar să văd steaua călăuzitoare, să 
mă verific dacă sunt pe calea cea adevărată. In vechime, 
cei ce înotau pe mare se orientau după o stea:incredibil de 
îndepărtată; tot așa, cu aş vrea să am în duh vederea 
adevăratului criteriu, fie chiar extraordinar de înalt, ca să 
nu mă opresc la puținul pe care l-am cunoscut până la acel 
ceas“. Sfântul a fost de acord cu mine, că a judeca astfel 
nu e numai permis, dar e și necesar. 

Întotdeauna mă chinuiam cu conștiința unei mari. 
necesități de a înțelege: „Pentru ce m- am născut în această 
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lume? Unde mergem? Unde putem ajunge? Unde este 
„Sfârşitul“ nostru?“ A nu cunoaște toate acestea, e un 
coşmar de nesuportat, un chin nesfârşit. Obiectul căutării 
este măreț. Dar numai când mă gândeam la totala inacce- 
sibilitate a Celui căutat, îmi pierdeam întreaga inspirație şi 
disperarea îmi cuprindea sufletul; era mai bine dacă nu mă 
nășteam. Liniştit î în afară, mă frământam totuși înăuntru. 
N-am scăpat de rătăcirea pe căile străine creștinismului, 
dar peste tot-era întuneric. Când am crescut mai mare, 
m-am „întâlnit“ cu Hristos. Care mi-a spus: „Îndrăzniţi. 
Eu am biruit lumea“ (loan 16, 33). Şi încă: „Împărăţia lui 
Dumnezeu se ia cu sila, și cel ce se silește e) răpește“ (Mt. 
XI, 12). El mi-a turnat în inimă O inspirație care nu m-a 
părăsit. Ostenelele nu mă prea speriau, dar înțelegeam 
nebunia îndrăznelii de a-L urma: Să birui lumea. 'Biruinţa 
lui Hristos s-o fac biruința mea. Spre ce este chemat fie- 
care din noi? Dacă El a: spus despre Sine că „este calea“, 
atunci nu este exclus că în fața noastră, la un moment dat, 
se va ridica problema luptei cu lumea întreagă. Oare, n-a 
fost EI părăsit de toți (loan 16, 32) şi chiar de către Tatăl? 
(Mt. 27, 46). 

Curând mi s-a revelat nedbișnuita învățătură a lui 
Hristos. Pe de o parte, îmi recunosc cu toată durerea nimic- 
nicia mea; pe de altă parte, năzuiesc către Cel ce este fără 
de început. Rugăciunea către lisus ține neabătut duhul 
meu înaintea Feţei Absolutului, cate nu este abstract, 
asemenea abordării filosofice, pe care o practicam mai 
înainte. El este Dumnezeu cel Viu și Personal. Este 
Hristos, care a coborât în adâncul iadului şi după aceea s-a 
înălţat la ceruri, stând „de-a dreapta Tatălui“, care poartă 
în Sine toată plinătatea Fiinţei, iar El este Calea.noastră. 

„Fericiţi suntem noi, Israile, fiindcă ceea ce iubeşte 
Dumnezeu ni s-a descoperit nouă...“ (Baruh IV, 4-5). Îar 
noi, creştinii, suntem dăruiți de Dumnezeu într-o măsură 
mult mai mare dea toți proorocii şi drepţii până la 
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venirea lui lisus pe pământ. Când vom cunoaște acest 
lucru, atunci vom exclama cu recunoștință: „Fericiți 
suntem noi, Noul Israel, neamul sfințit al creștinilor, căci 
însuși Domnul binevoiește să se unească cu noi într-atât 
încât și EI și noi să devenim una“ (loan 7, 21). 

Tot astfel ne mărturiseşte și nouă Domnul: „Fericiţi 
sunt ochii voştri că văd şi urechile voastre că aud. Adevăr 
grăiesc vouă că mulți prooroci și drepţi au dorit să vadă 
cele ce priviţi voi, și n-au văzut şi să audă ceea ce auziţi 
Voi şi n-au auzit“ (Mt. XIII, 16-17). Apostolui Petru scria: 
„Lor le-a fost descoperit că nu pentru ei înșiși, ci pentru 
voi slujeau aceste lucruri, care acum vi s-au vestit vouă 
prin Duhul Sfânt trimis din cer; v-au propovăduit 
Evanghelia, şi la care îngerii doresc să stea să privească“ 
(1 Petru |, 12). Iar Pavel afirmă că Apostolilor le-a fost dat 
prin Duhul Sfânt cunoștința Tainei lui Hristos, care „n-a 
fost vestită pp je de mai înainte ale fiilor 
oamenilor“; că lui i-a fost dat harul să vestească 
popoarelor „necercetata bogăție a lui Hristos“, să-i 
lumineze pe toți prin bunavestire a Tainei, din veci 
ascunsă în Dumnezeu. Ca şi Apostolul Petru, el arată cât 
de adâncă e această Taină, încât chiar Puterile minţilor 
cele netrupeşti din ceruri trebuie să propovăduie în 

“Biserică „mult felurita înțelepciune a lui Dumnezeu, 
potrivit hotărârii mai înainte de veci pe care El a 
împlinit-o întru Hristos lisus, Domnul nostru în care noi 
avem îndrăznire și cale plină de nădejde prin credința în 
EI“ (Efes. cap. III; Evr. XI, 39-40; XII, 22-24). 

În mod firesc suntem atraşi spre Binele Suprem, dar 
călătoria spre El se începe cu pogorârea noastră în iadul 
cel mai de jos. Ap. Pavel, după ce s-a pocăit zice despre 
Hristos: „lar aceca că s-a suit — ce înseamnă —, fără numai 
că s-a şi pogorât în părţile cele mai de jos ale pământului? 
Cel ce s-a pogorât acela este care s-a suit mai presus 
de toate cerurile, ca toate să le umple“ (Ef. IV, 9-10). 
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ȘI tocmai aceasta este calea noastră după cădere. În 
conștiința noastră noi coborâm în iad, pentru că din acel 
moment, când ni se deschide chipul Omului celui mai 
înainte de veci, noi trăim mai acut adâncimea întunecimii 
noastre. | 

Marea durere lovește în toată ființa noastră. Suferin- 
tele, cele în afară de timp, depăşesc orice durere fizică. 
n rugăciune se caută ajutorul de Sus. Fiind robi ai 
patimilor, depărtaţi de Dumnezeu, stiigăm din adâncuri: 
„Vino şi mă vindecă de moartea care mă ține... Vino și 
izgoneşte din mine toată răutatea... Vino ȘI "săvârşeşte Tu 
însuţi în mine ceea ce e bine plăcut ie: căci eu n-am 
puterea să fac ceva bun; eu sunt prizonierul întunericului 
pe care îl urăsc“ 

Mândria este şi răutate și întuneric. Într-însa se află 
rădăcina tuturor păcatelor. Domnul și-a început predica pe 
Pământ chemându-ne la pocăință. Cuvântul grecesc: „meta- 
noia“ înseamnă o schimbare radicală a concepției noastre 
de viaţă, trecerea de la vechea viziune a lumii spre viziunea 
unei perspective „întoarse“ (inversate): şi anume, prin sme- 
renie, în înălțarea către Cel Preaînalt; căci prin mândrie 
„noi am căzut în întunericul cel mai dinafară. Așa începe 
pocăința noastră, care n-are sfârşit pe pământ, căci sfâr- 
şitul este o desăvârșită asemănare cu Dumnezeu-Hristos, 
care s-a înălțat la Tatăl; într-o desăvârşită smerenie asemă- 
nătoare lui Dumnezeu trebuie să stea împlinirea îndumne- 
zeirii noastre. 

Când Dumnezeu ne atrage spre EI, atunci rugăciunea 
pocăinței amare devine mistuitoare. În minte Şi inimă nu 
este nimic în afară de setea arzătoare. de a-L dobândi pe 
„Domnul, Sfântul Sfinţilor. Și pe neașteptate, se săvârşeşte 
minunea: Vine ceva la care nici nu m-am gândit, de care 
nici n-am auzit, care nici la inimă nu s-a suit, adică în 
bezna întunericului nostru pătrunde raza Soarelui necreat 
(1 Cor, II, 9). Oare, e posibil să vorbim de Lumina acestui 
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Soare? Ea mângâie sufletul îndurerat în modul în care îi 
este propriu. Ea pacifică inima învăluită, luminează 
mintea cu o nouă contemplare. Sufletul care până atunci 
murea primește o viaţă nepieritoare. 

Duhul nostru năzuieşte cu lăcomie spre dragostea 
Tatălui. Organismul nostru psihosomatic se cuprinde î în 
această rugăciune, dar.o poate urma numai până la o 
limită anumită, accesibilă lui. Când setea de a ne apropia 
de Dumnezeu arde inima noastră, atunci rugăciunea se 
curăță de tot ce este străin și se concentrează, năzuind 
spre “Domnul pe care îl caută. Fiind în această stare, 
putem pierde simțirea trupului nostru şi lumea lucrurilor 
care ne înconjoară. Nu pot spune cum se petrec toate 
acestea, dar ştiu că nu tuturor le este dat să treacă acest 
prag. Mulţi ating această graniță, se înspăimântă și se 
întorc. Dar unii, atrași de -mersul rugăciunii, nu iz 
nimic, și, într-un mod necunoscut de ei, sunt „răpiți“ 
altă sferă de existență, uitând Pământul. Mâna tul 
Dumnezeu face acest lucru cu atâta prudență, încât omul 
nu sesizează deloc momentul, așa cum ar fi într-o 
normală ațipire. Doar după întoarcerea la simţirea 
obișnuită a lumii, duhul î își dă seama căa ieșit din forma 
obişnuită a existenţei sale şi s-a unit cu Dumnezeu. După 
această întâmplare toate lucrurile pământeşti sunt 
receptate în fragilitatea lor trecătoare. ar sufletul î îşi dă 
seama că sensul existenței lui este de a fi cu Dumnezeu, 
în Dumnezeu, în veşnicia Lui. 

Am citit despre un caz nefericit petrecut la o uzină de 
avioane. Un inginer încerca un nou motor cu reacţie. 
Mișcându-se în jurul mașinii care era în plină acțiune, din 
nebăgare de seamă, a nimerit în curentul aerului, care l-a 
smuls de pe pământ, ducându-l în direcția motorului. 
Asistentul inginerului, văzând această scenă, imediat a 
oprit motorul. Alergând la colegul lui căzut pe podele, l-a 
găsit AID Ea 
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Cel ce caută rugăciunea poate fi de asemenea înhăţat 
de avântul ei şi să se pomenească smuls din această lume. 
Întors pe pământ, el, este „mort“ pentru interesele pătimașe 
Şi pentru agoniseli materiale. Nu va căuta nici un fel de 
carieră. Nu se va întrista fiind respins şi nu se va mândri, 
fiind lăudat. El uită trecutul, nu se lipeşte de cele prezente, 
nu se îngrijește de viitorul pământesc. Viaţa cea nouă, 
plină de Lumină, i s-a descoperit lui și în el. Distracţiile 
copilărești, cu care se ocupă majoritatea oamenilor, înce- 
tează de a-l mai interesa. Şi dacă vom judeca viaţa nu 
după cantitatea senzaţiilor 'psihofizice plăcute, ci după 
volumul cunoştinţelor noastre privitoare la realităţile cos- 
mice şi mai întâi de toate — la Primul şi Ultimul Adevăr, 
atunci vom înțelege ce este ascuns în dosul cuvintelor lui 
Hristos: „Pacea Mea o dau vouă“, grăite Apostolilor 
numai cu câteva ceasuri înaintea morţii Sale pe cruce. 
Esenţa păcii lui Hristos constă în desăvârșita cunoaştere a 
Tatălui. Tot aşa se întâmplă şi cu noi: dacă noi cunoaştem 
Veşnicul Adevăr, care stă la baza întregii existenţe, atunci 
toate neliniştile noastre vor atinge numai periferia vieții 
noastre, iar înlăuntrul nostru va împărăți pacea lui Hristos. 
Nici o fericire vremelnică nu ne poate da pacea adevărată, 
dacă rămânem în necunoaștere cu privire la Începutul 
tuturor începuturilor. 

Rare sunt sufletele care dispun de o suficientă bărbăție, 
care să iasă din potecile bătute de masele largi și să 
trăiască după poruncile lui Hristos în această lume căzută. 
Dintr-o credință neclintită în Dumnezeirea lui lisus se 
naşte în mod. firesc bărbăţia duhovnicească. Pe unii 
credincioși urmarea Domnului i-a dus până la marginea 
unei neaşteptate prăpastii ce se deschidea în faţa lor, fără 
putință de a se retrage... Totuşi noi toți trebuie s-o trecem, 
să trecem peste ea (peste beznă), ca să ajungem la veşnicia 
Divină. Dar, în fond, ce am eu în mintea mea? O adâncă 
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groapă, plină de deznădăjduiți osândiți la moarte, puterea 
întunericului acestui veac asupra noastră ( Tim 1, 13-14; 

Fac. II, 17; Lc. 22, 53). Pentru a trece în zbor peste 
această beznă este necesară energia unei binecuvântate 
disperări, acţiunea harului în noi ia forma „hotărârii“. 
Lumina se vede de departe. Atrași de o putere necunoscută 
de Lumină, ne hotărâm să ne aruncăm în necunoscut, 
chemând Sfântul Nume al lui lisus Hristos, Dumnezeu 
Mântuitorul. Și care-i rezultatul? În loc să ne spargem 
capul de stâncile ascunse în întuneric, o mână nevăzută 
apare, care ne ţine cu grijă deasupra prăpastiei. Fără 
această mână prietenească a Dumnezeului Celui Viu nici 
un om nu poate rezista în condițiile furtunilor și 
vicisitudinilor, care în astfel de perioade asaltează sufletul. 

Noi, care suntem luaţi din pământ, reprezentăm o oarecare 
parte din trupul masiv al omenirii din care e destul de greu 
să te rupi, mai ales în vremea noastră când aproape tot 
universul este ţinut sub controlul autorităților. E cu 
neputinţă să cerem ajutor de la prinții acestei lumi, căci 
pentru fiecare servici făcut de ei din pogorământ riscăm să 
ne pierdem libertatea (loan 14, 30). Cel mai de folos 
„Tisc“ este să ne încredințăm ca niște copii în mâinile 
Proniei lui Dumnezeu, în căutarea vieții, unde primul loc 
este dat lui Hristos. 

Aţi auzit ce li s-a spus celor din sait „Să nu ucizi“ 
(leşirea 20, 13). Dar eu vă spun vouă că oricine se mânie 
pe fratele său în zadar, vrednic va fi de osândă.. . Aţi auzit 
ce li s-a spus celor de demult: să nu precurvești (Deut. 
5,18). Dar eu vă spun vouă că oricine se uită la femeie, 
poftind-o, a și precurvit cu ea în inima lui... Dar eu vă 
spun vouă: Să nu vă jurați nicidecum... Dar eu vă spun 
vouă: să nu staţi împotriva celui rău... Aţi auzit că s-a zis: 
Iubeşte pe aproapele tău şi urăşte-l pe duşmanul tău. Dar 
eu vă spun vouă: iubiţi pe vrăjmaşii voştri, binecuvântați 
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pe cei ce vă blesteamă, faceți bine celor ce vă urăsc și 
rugaţi-vă pentru cei ce vă vatămă şi vă prigonesc (Mt. V.). 
Cel ce va strica una din poruncile cele mai mici și va învăţa 
altfel pe oameni, acela mic se va chema întru Împărăția 
Cerurilor. Căci vă spun vouă, dacă dreptatea voastră nu va 
prisosi mai mult decât a cărturarilor şi a fariseilor, nu veţi 
intra întru Împărăția Cerurilor“ : 

Mi-era frică să stric poruncile Domnului și, în felul 
acesta, să pierd. În acei ani grei, dar binecuvântaţi, „a trăi“ 
" după poruncile evanghelice căpăta în mine imaginea cuiva 
care merge pe un pod întins peste o prăpastie care leagă 
cele două capete ale cordonului. Curând, această imagine 
s-a prefăcut în vederea mâinilor răstignite ale lui Hristos, 
“care adună într-una orizonturile lumii care se despart prin 
vrăjmășia popoarelor. Totul mă depășea peste măsură și 
eu eram „răstignit“ prin învăţătura lui Hristos. Și -ca 
răspuns la rugăciunea disperată mi s-a înfățișat atârnat pe 
cruce trupul Domnului, asemănător cu minunatul pod între 
Cer și Pământ. Calea unui creștin este răstignirea: „dacă | 
vrea cineva să vină după Mine, să se lepede de sine, să-şi 
ia crucea sa, și să vină după Mine“ (Lc. IX, 23). Astfel se 
revarsă împreună în suflet Şi bucuria fină „de a afla calea“ 

și frica destul de mare ce vine din nemăsurata sarcină. 

Este cu neputinţă să punem în cuvinte înfricoșătorul 
privilegiu de a merge pe funia tainică, așa după cum cei ce 
au plecat de la noi în altă lume î încearcă prin apariţiile lor 
să comunice celor ce petrec în trup acea măreție care se 
descopere în fața noastră în noul plan. 

Unind în sine pe Om cu Dumnezeu, Domnul ne cheamă 
să-L urmăm. Pe această cale înalță duhul nostru, 
învingând patimile care ne trag în jos, contemplează 
neînchipuitele realităţi ale sferei Fiinţei. Asemenea unui 
corp greu, care aruncat dincolo de limitele atracției 
pământului, nimereşte în condiţiile „mecanicii cereşti“ și 
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se mișcă cu o repeziciune imposibilă pe pământ, tot astfel: 
duhul nostru intră în spaţiul infinit „al minţii“, pătruns de 
Lumină, care mărturiseşte despre Adevărul fără de început 
ŞI despre nemurirea noastră. Atunci i se dau minţii 
contemplaţii excepţionale în profunzimea și cuprinsul lor. 

Atingerea iubirii lui Dumnezeu de inimă este primul 
pas spre limita cerească a beznei și a renașterii de Sus, în 
veșnicie. Această iubire se receptează ca Adevăr, ca 
Lumină, ca Împărăţie. Gândul despre moarte, despre 
vrăjmași, despre cele pământești cade din conștiință, și, 
liber de toate acestea, duhul trăieşte o altă formă de 
existenţă. 

Când se întoarce în obişnuitele condiţii lumești, 
sufletul se întristează pentru cele pierdute: el ar fi preferat 
să nu se întoarcă, cu toate că iubirea lui Dumnezeu, ca 
simţire, n-a plecat cu totul. 

istos ne-a dăruit nouă toate: El ne-a descoperit 
măreaţa taină a Sfintei Treimi; El „ni l-a arătat nouă pe 
Tatăl“ (loan XIV, 8-9), prin EI, noi am primit ȘI, 
experiența noastră, am cunoscut Duhul Sfânt și a 
judeca fără greş când anume lucrează EI în noi, cel care 
purcede din Tatăl, Ipostasul al Treilea, ca unul ce 
stăpânește, iar nu ca un oarecare alt duh, ce „poate să se 
arate celor neexperimentați. Prin Hristos și în El ni s-a 
arătat, într-un mod extraordinar de concret; Omul în 
întâiul său chip şi în asemănare cu Dumnezeu. Și nu mai 
este de acum înainte nimic şi nimeni altul în afară de EL, 
care să apară ca fundament al existenţei noastre, luat și în 
limitele relativităţii pământești şi în Absolutul Divinităţii, 
Cuvintele lui Hristos: „Toţi câţi au venit mai înainte de 
Mine sunt furi și tâlhari“ (loan, 10, 8), au în acest sens 
o semnificație “literară. Ele trebuiesc interpretate în 
legătura în care înțelegem cuvintele: „dușmanii omului 
sunt casnicii lui“ (Mt. 10, 36). Ei — „casnicii“ — ne iubesc 
pe noi și noi îi iubim pe ei; dar noi nu avem dreptul să-i 
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urmăm, atunci când ei ne împiedică să ne dăruim lui 
Dumnezeu. În măsura în care ei ne abat de la unicul drum 
20 vara, ei devin „vrăjmaşii noștri“, ei sunt „furi şi 
tâlhari“. | 

Prin viața trăită potrivit poruncilor evanghelice, 
printr-un proces “dureros, adevărat, noi primim dezlegarea 
multor probleme seculare omenești. Să nu vă miraţi, cu 
adevărat așa este. În Hristos se află mântuirea fiecărei - 
persoane aparte, într-însul se află mântuirea grupelor unite 
în numele Lui, şi de asemenea a popoarelor întregi şi a 
lumii întregi (loan IV, 42; Mt. XII, 21). Nu poate exista o 
astfel de situaţie, când El să fie neputincios pentru a ne 
mântui. Vorbind astfel, nu ne gândim deloc că El neapărat 
va tămădui cutare sau “cutare boală, ne va izbăvi dintr-un 
oarecare necaz, fizic, moral sau material, din ghearele asu- 
pritorilor și, în general, din orice din ceea ce se socotește a 
fi vătămător sau pierzător. Cu toate că şi acestea se află tot 
în mâinile Lui. Adevărata mântuire implică faptul că în 
toate situaţiile trebuie să rămânem în iubirea Lui, așa cum 
El însuşi va păzit poruncile Tatălui său şi â rămas în 
dragostea Lui, a Tatălui“ (loan 15, 10). Știm cu toții prin 
ce încercări a trecut Domnul, mai ales în ultimele zile ale 
petrecerii cu noi. Și, totuși, Chiar în pragul morții spunea 
ucenicilor Săi: „Acestea vi le-am spus vouă ca bucuria 
Mea să rămână în voi şi bucuria voasiră să fie desăvârşită“ 
(loan 15, 11). Şi încă: ” „Adevărat îţi spun ţie: chiar astăzi 
vei fi cu Mine în rai“ “ (Le. 23, 43). Fiecare iubire trece prin 
încercări și adevărata prietenie se cunoaște la nevoie. 
Când iubirea este mai tare decât moartea, atunci ea este . 
desăvârşită. După o astfel de „probă“, necesâră pentru noi 
toți fără excepţie, iubirea prin moarte în planul pământesc 
biruieşte moartea în veșnicie şi-l face pe om capabil 
pentru o „împărăție neclintită““ (Evr. 12, 28). 

Nevoinţa creștinului la început se concentrează înlăun- 
trul său însuşi, dar când ajunge la desăvârșirea lui atunci 
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începe să se roage pentru toată lumea, pentru tot Adamul. 
Prima mișcare a iubirii merge la Dumnezeu; a doua — 
către aproapele. Așa cum iubirea către Dumnezeu Tatăl 
din partea Fiului întrupat a atins treapta absolută, așa şi 
față de om iubirea Lui merge până „la sfârșit“ (loan, '10- 
15; XIII, 1). Și tocmai această iubire ni s-a poruncit nouă. 
Poruncile lui. Hristos, în esenţa lor, privesc descoperirea 
“lui Dumnezeu. Exprimate în cuvinte pământeşti, ele ne 
par a fi relative, dar pe cel ce le păzește, aşa cum trebuie,. 
poruncile îl așază la granița dintre relativ şi absolut, finit 
“și infinit. Urmarea acestor porunci, în mod nesilit, depă- 
şeşte m mult puterile noastre pământești. Este necesar ca El 
însuşi, care ni s-a descoperit nouă ca un Atotţiitor, prin 
sălăşluirea Sa înlăuntrul nostru, să ne înalțe în propria Lui 
Existenţă necondiționată de nimeni şi de nimic: „Bu sunt 
vița, voi sunteți mlădițele. Cine rămâne întru Mine şi Eu 
întru el, acela aduce multă roadă, căci fără Mine nu puteți 
face nimic“ (loan 15, 5). Așa vorbeşte nedespărțitul Stă- 
pânitor al tuturor celor ce există (Mt. 28, 18). 

Divinitatea poruncilor evanghelice se manifestă și prin 
faptul că îndeplinirea lor nu depinde de nivelul culturii. Ei 
îl primesc pe Cel fără de început în inimile lor: 

„.Mulţumescu-ţi-Ție, Părinte, Doamne al cerului şi al 
pământului, că ai ascuns acestea de cei înţelepţi și de cei 
pricepuţi şi le-ai descoperit copiilor“ (Le. a 2)). Aposto- 
lilor, copiilor în ştiinţele omenești, Hristos le-a dat Cunoș- 
tința reală a Adevărului celui mai înainte de veci (loan 
XVII, 3). 

Cine L-a cunoscut pe Tatăl, care este în ceruri, în acela 
deja petrece viața veșnică: „„...bucuraţi-vă că numele 
voastre sunt scrise în ceruri“ (Lc. x, 20). 

A trăi creştineşte este posibil; creştineşte se poate 
şi muri, dar 'cu moartea în forma existenţei noastre 
pământeşti. Totuși, şi această moarte nu este “ușoară, nu 
este simplă. Ea este acea „cale îngustă“, acea „poartă 
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strâmtă“ care duce la viaţă, dar pe care puţini le âflă (Mt. 
VII, 13-14). 

Bunavestire a lui Hristos cu siguranță că depășește tot 
ce ştie Pământul. Cum s-ar putea vindeca acea grozavă 
boală cu care: Vrăjmașul Omului s-a molipsit în zorii 
apariţiei lui în lume (Fac. III, 1-6). Pe ce cale s-ar putea 
să-i facem pe oameni să înțeleagă că acel om neobișnuit, 
lisus Hristos, este cu adevărat Dumnezeu Cel fără de 
început, Creatorul tuturor celor existente, care s-a 
descoperit lui Moise cu numele Eu sunt? Cine dintre „cei 
cu mintea sănătoasă“ poate să ajungă la o asemenea: 
„nebunie“ ca să recunoască că e Dumnezeu acel om care a 
murit pe cruce în mijlocul tâlharilor?... Dar ce să mai 
spun? Cei care nu pot crede în Dumnezeirea lui Hristos, în 
nici un fel nu vor ajunge la propria lor îndumnezeire. Sunt 
capabili a crede sau copiii -curați cu inima, sau cei ce 
poartă î în sine, cu toată conștiința căderii și nimicniciei lor, 
intuiţia privitoare la înrudirea cu Dumnezeu. Cred în 
"Hristos cei ce cred în îndumnezeirea- lor. Credinţa şi 
necredinţa depind de concepția superioară sau umilitoare 
pe care o are cineva despre Om. Pentru cel credincios, 
moartea pe cruce a lui lisus, adică cum Și pentru ce a fost 
EI răstignit, este cea mai puternică mărturie în folosul Lui, 
în folosul lui Hristos. Uitaţi-vă, cum a primit acest adevăr 
Pavel, care a fost prigonitor. „Hristos m-a trimis pe mine 
să binevestesc, nu întru înțelepciunea cuvintelor, ca să nu 
rămână stearpă crucea lui Hristos. Căci cuvântul crucii 
pentru cei ce pier este o nebunie, iar pentru cei ce se 
mântuiesc este puterea lui' Dumnezeu. Căci. scris este: 
pierde-voi înţelepciunea înţelepţilor şi știința celor învățați 
o voi nimici... N-a dovedit Dumnezeu înțe epciunea lumii 
acesteia nebună? Că, de vreme ce lumea, prin în- 
ţelepciunea ei, n-a cunoscut pe Dumnezeu, întru 
înțelepciunea lui Dumnezeu, (apărută în creaţie), bine a 
voit Domnul să mântuiască pe cei credincioși prin nebunia 
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crucii. Căci și iudeii cer minuni și elinii caută 
înțelepciune, iar noi propovăduim pe Hristos cel răstignit: 
pentru iudei sminteală, pentru păgâni nebunie. Dar pentru 
ei, cei chemaţi, fie iudei, fie elini: pe Hristos, puterea lui 
Dumnezeu și înțelepciunea lui Dumnezeu. Pentru că 
nebunia lui Dumnezeu este mai înțeleaptă decât înțelep- 
ciunea oamenilor şi slăbiciunea lui Dumnezeu mai 
puternică decât tăria lor. Propovăduim şi noi o înțelepciune 
celor ce sunt desăvârșiţi, dar nu înțelepciunea acestui 
veac, ci propovăduim înțelepciunea lui Dumnezeu, cea din 
taină şi ascunsă pe care Dumnezeu mai înainte de toţi 
vecii a rânduit-o spre slava noastră și pe care nici unul din 
fruntașii acestui veac n-a cunoscut-o... Ci nouă ni le-a 
dezvăluit Dumnezeu, prin Duhul său... noi am primit... 
Duhul de la Dumnezeu, ca să cunoaştem cele dăruite nouă 
de Dumnezeu“ (1 Cor. |, 17-25; II, 6-12). 

Noi suntem fricoşi, dar Hristos ne spune nouă: 
„Îndrăzniţi: Eu am biruit lumea“ (loan VI, 33). Dacă El a 
biruit „lumea“ (în grecește „cosmos“), atunci asta înseamnă 
că El şi ca om a devenit mai presus de creatură. Oricine 
crede în El biruieşte în nevoința pocăinței „legea păca- 
tului“ care lucrează în noi (Rom. VII, 23), devine ase- 
menea lui Hristos, care biruiește lumea. „Părinte, cuvin- 
tele pe care Mi le-ai dat Mie... și slava, pe care Mi-ai 
dat-o, Eu le-am dat-o lor, pentru ca acolo unde sunt Eu, să 
fie şi ei cu Mine, ca să vadă slava Mea, pe care Mi- -ai 
dat-o, pentru că M-ai iubit pe Mine înainte de întemeierea 
lumii“ (loan XVII, 8, 24). 

Pentru a contempla această slavă, e necesar ca și noi 
înşine să fim în această slavă. Ca să înțelegem măcar în 
parte: „Cine este Acesta?“ (Mt. 21, 10), neapărat trebuie 
să ne asemănăm Lui prin împlinirea. poruncilor Lui în duh. 
Cine nu L-a urmat cu o deplină credinţă, cine nu L-a iubit 
cu toată inima și cu toată mintea şi, din această cauză, nu 
i-a păzit cuvântul, acela să nu îndrăznească în puţinătatea 
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minții lui să-L judece pe EI (1 Cor. II, 14). Fie ca tăcerea 
lui să fie cinstită, căci n-are într-însul nici un fel de date 
pentru a-L judeca pe Fiul lui Dumnezeu și Cuvântul 
Tatălui. Dacă în domeniul ştiinţei sau artei, ca să preţuiești 
cu vrednicie geniul artistului sau a savantului, trebuie să 
fii cât mai aproape de el, atunci la fel este și în sfera 
Duhului. Dar cel ce și-a zidit viața pe piatra învățăturii 
Lui, ca pe o stâncă (Mt. 7, 24-29), acela treptat va 
înțelege: „Cine este Acesta“. 

Hristos a spus: „nimeni nu-L cunoaște pe Fiul, fără 
numai Tatăl, nici pe Tatăl nu:L cunoaște nimeni, fără 
numai Fiul, şi căruia va voi Fiul să-i descopere“ (Mt. XI, 
27). Înseamnă că se găsesc astfel de oameni cărora El le 
descoperă. „Nimeni nu poate veni la Mine, dacă nu-L va 
trage pe el Tatăl“. Așadar îl atrage. Nimeni nu vine la 
Tatăl, decât numai prin Mine (loan VI, 44; XIV, 6). Din- 
aceasta se vede că credincioșii „vin“ la Tatăl prin EI. 

Omul este într-adevăr o mare taină. Creat din nimic, el 
se înalță spre plinătatea Fiinţei necreate. Dumnezeu atât 
de rult l-a iubit, încât i se "dăruieşte fără măsură, fără 
lir..:te. Așa cum Dumnezeu întrece tot ce este în realitatea 
Cos: 'ică, aşa şi omul, îndumnezeit prin sălășluirea 
Duhului Sfânt într-însul, este mai de preţ decât toate 
galaxiile. Tocmai această cunoștință este proprie creș- 
tinului, iar în afară ei „el nu poate să umble cu vrednicie 
după chemarea cu care a fost chemat“ (Ef. IV, 1). 

Oare, nu este o asemenea îndrăzneală o mândrie nemă- 
surată? Desigur, nu, dacă ne vom ghida după pilda lui 
Hristos. „Pildă v-am dat vouă, ca şi voi să faceţi ce v-am - 
făcut Eu vouă“ (loan 13, 15), dacă î îi vom imita pe Apos- 
tolii şi Părinții noștri: „Luaţi-vă după mine, după cum și 
eu m- am luat după Hristos U Cor. XI, 1). 

În capitolul XVI al Evangheliei de la Matei, găsim 
învățătura întreagă despre aceasta: lisus îi întreba pe 
ucenicii Săi: „Cine îmi zic oamenii că sunt eu, Fiul 
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omului? Ei au răspuns: Unii zic că eşti loan Botezătorul, 
alții Ilie, alții Ieremia sau unul dintre prooroci. lisus atunci 
le zise: Dar voi cine ziceţi că sunt? Luând cuvântul Simon 
Petru a rostit: Tu ești Hristosul, Fiul lui Dumnezeu cel 
viu. Atunci lisus răspunzând îi grăi: Fericit eşti tu, 
Simone, fiul lui Iona, că nu trup şi sânge ţi-au dezvăluit ţie 
aceasta, ci Tatăl Meu cel din ceruri. Şi Eu îţi zic ţie că tu 
eşti Petru şi pe această piatră voi zidi biserica Mea și 
porţile iadului nu o vor birui. Şi îţi voi da cheile împărăției 
cerurilor și orice vei lega pe pământ va fi legat și în ceruri. 
Atunci a poruncit lisus ucenicilor Lui să nu spună nimănui 
că el este Hristosul. De atunci a început lisus să arate 
ucenicilor Lui că trebuie să meargă la Ierusalim și să 
pătimească multe lucruri de la bătrâni și de la mai-marii 
preoților şi de la cărturari, și să fie omorât, iar a treia zi să 
învieze. Petru luându-L la o parte, a început să-L 
dojenească și să-l zică: Dumnezeu să-ţi fie milostiv, 
Stăpâne! să nu ţi se întâmple ţie una ca aceasta. Dar lisus, 
întorcându-se, i-a zis lui Petru: mergi înapoia mea, Satano; 
sminteală îmi ești; că nu cugeți cele ce sunt ale lui 
Dumnezeu, ci cele ce sunt ale oamenilor. Atunci lisus a 
rostit către ucenicii Săi: dacă vrea cineva să vină după 
Mine, să se lepede de sine, să-și ia crucea şi să-Mi urmeze 
Mie. Căci cine va voi să-și scape sufletul îl va pierde; iar 
cine își va pierde sufletul pentru Mine îl va afla. Pentru că 
ce va folosi omului dacă va câştiga lumea întreagă, iar 
sufletul său îl va pierde? Sau ce va da omul în schimb, 
pentru sufletul său? Când Fiul Omului va să vie întru 
slava Tatălui Său, cu îngerii Săi, atunci va răsplăti 
fiecăruia după faptele sale. Adevăr grăiesc vouă: sunt unii 
din cei ce stau aici care nu vor gusta moartea, până ce 
nu vor vedea pe Fiul Omului venind întru Împărăţia Sa“ 
(Mt. XVI, 13-28). 

În aceste texte evanghelice ne sunt date cele mai 
esenţiale momente ale revelaţiei privitoare „la porţile 
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înguste şi calea strâmtă, care duc la viață“. Când mulți din 
popor au început să-L cinstească pe Hristos ca pe un mare 
prooroc, iar Apostolii ca pe „Fiul Dumnezeului Celui 
Viu“, atunci EI „a început a descoperi ucenicilor“ despre 
suferinţele care îl aşteaptă şi despre moarte. La simţă- 
mântul „omenesc“ “al lui Petru, Domnul a dat un răspuns 
hotărât: „du-te de la Mine“ și a continuat învăţătura despre 
necesitatea crucii pentru toți urmașii Lui. Cu acest prilej, 
ajunge până la ideile ultime: pentru a mântui sufletul 
pentru veșnicie în Împărăţie, trebuie să-l pierdem în planul 
intereselor pământești. Demnitatea sufletului este atât de 
mare încât, dacă cu prețul dobândirii lumii întregi, sufletul 
va fi vătămat în planul lui Dumnezeu, atunci nici toate 
bunurile pământului nu vor putea acoperi „paguba“ adusă. 
El zidește Biserica Sa pe mărturisirea Dumnezeirii Sale, 
rămânând nebiruită de iad. Dacă s-ar lua plinătatea 
Dumnezeirii, atunci nici Biserica şi, în general, nimeni nu 
va “putea birui nici lumea, nici iadul cel mai de j jos. 

Şi iarăşi, auzim cuvintele despre măreţia și puterea Lui 
fără de început, care se vor arăta unora dintre cei ce 
stăteau în acel ceas acolo, cele ce s-au săvârșit pe Tabor, 
unde Hristos s-a rugat pentru „ieşirea Lui la judecată și 
moarte“ (Lc. 9, 31); unde Lumina necreată a Duhului 
Sfânt i-a luminat pe Apostoli și ei i-au văzut pe Moise și 
Ilie ca pe slujitorii Domnului și au auzit glasul neajuns al 
Tatălui care a mărturisit pe Fiul cel mai înainte de veci, 
lisus. 

După scurt timp vine şi slava nemărginită şi coborârea 
în iad. ȘI aceasta este calea pentru creştini: ei se 
condamnă la chinuri și drept răspuns primesc darul 
milostivirii părintești pentru care nu există epitete 
adecvate. Astfel este belșugul în bogăţia sa adusă nouă 
prin viaţa lui Hristos (loan X, 10); ea, viaţa lui Hristos, 
cuprinde şi iadul și Împărăția; ea cuprinde în sine și 
suferința maximă și cea mai înaltă fericire. Ea îl face pe 
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omul mic să fie mare, universal, întru toate asemănător cu 
Dumnezeu. Cu părere de rău, „puţini sunt cei ce o află“ 
(Mt. VII, 14). 

Darurile Tatălui depășesc măsura noastră de a le purta. 
Dar când o putere nemăsurată coboară asupra omului 
pieritor, atunci e posibil iri vină la el acela care a căzut în 
paroxismul mândriei sale. Cum să scăpăm de căderea 
aceasta? Și aici, ne învaţă exemplul lui Hristos care a fost 
ispitit în pustie. lar noi ne mai amintim şi de cuvintele 
Lui: „Și tu, Capernaume, până la cer te-ai înălțat, dar până 
la iad te vei pogorî“ (Mt. XI, 23). 

Ca să ilustrăm mai bine tabloul căii noastre creștine, ca 
şi Părinții vom recurge la o analogie. Când ne uităm la un 
copac Yare îşi înalță coroana sus spre nori, atunci noi știm 
că puterea rădăcinilor lui trebuie să corespundă cu copacul 
masiv. Dacă rădăcinile sale n-ar pătrunde în întunecatele 
măruntaie ale pământului, tot atât de adânc pe cât de sus 
este înălțată coroaha; dacă masa rădăcinilor lui şi tăria lor 
n-ar fi corespunzătoare grosimii și greutății părţii vizibile 
a copacului, atunci ele n-ar putea nici să hrănească 
copacul, nici să-l menţină în picioare și un vânt slab l-ar 
răsturna. Tot astfel se întâmplă ş şi în viața duhovnicească a 
omului. Dacă ne dăm seama de măreaţa chemare întru 
Hristos, adică de alegerea noastră în sfatul cel mai înainte 
de veci al lui Dumnezeu pentru înfiere, şi aceasta mai 
înainte de crearea lumii, atunci nu ne înălțăm î în mândrie, 
ci într-adevăr, în smerenie. Mișcarea î în jos, în întunericul 
cel mai dinafară, ne este necesară nouă tuturor ca să 
rămânem în duhul adevărat creştin. Ea se exprimă într-o 
necontenită aducere aminte de nimicnicia noastră din 
început, prin cea mai nemiloasă osândire de noi înșine. Și, 
cu cât omul coboară mai adânc în osândirea de sine, cu 
atât mai mult îl înalță Dumnezeu. Vă spun vouă: „tot cel 
ce se înalță se va smeri, iar cel ce se smerește se va înălța“ 
(Luca XVIII, 14). 


236 MISTICA VEDERII LUI DUMNEZEU 


Foarte mulți, care nu cunosc, prin propria lor experienţă, 
acțiunile binefăcătoare ale rugăciunii, nu ştiu că prin rugă- 
ciune se descoperă duhului omenesc o lume de o măreție 
indescriptibilă: atât întunecatele adâncuri ale iadului, cât 
şi sferele pline de lumină ale cerurilor. Fără credință în 
înviere, aproape toate eforturile devin zadarnice, lipsite de 
sens; ea este capabilă să îmblânzească sufletul recalcitrant, 
dar nu-l vindecă de mândria ascunsă în străfundul său; ea 
îmbogățește experiența vieții. Fără rugăciune nu se înalță 

“sufletul spre nepătimire. Lipsa de rugăciune, treptat, ucide 

și trupul, şi inima, și mintea. Când însă Lumina de sus se 
va atinge” de suflet, atunci totul se schimbă; patimile 
pământești se opresc, și duhul se înalță către contemplarea 
Celui veşnic. Cel ce este dăruit cu această binecuvântare, 
indiferent de situația lui pământească (socială, materială și 
chiar ştiinţifică), nu se îngrijește deloc de cariera lui 
pământească. Și dacă se reține într-o conștiință smerită 
despre sine, atunci i se va da mai multă cunoștință 
privitoare la tainele veacului viitor. 

Unindu-se prin rugăciune cu Hristos, omul primește 
buna vestire înăuntru, în inimă și în minte, astfel că 
întregul conținut teandric-i se va da în stăpânire şi nu i se 
va lua în veșnicie. În virtutea aceasta pentru otice faptă 
bună, realizată indiferent de cine, începe să se bucure cu 
privire la mântuirea de obşte (Le. XV, 31-32). Slava 
fratelui va fi şi slava lui. A vedea feţele, proslăvite de 
Lumina Dumnezeiască, este o plăcere dulce: şi cu câte 
mai bogată luminarea lor, cu atât e mai frumoasă vederea. 
Împărăția sfinţilor care vine consistă în prea multă iubire, 
iar gustarea anticipată din ea o dă Dumnezeu încă de aici. 
Dragostea lui Dumnezeu va cuprinde și iadul. Și noi ştim 
acum că coborârea noastră în iad în cursul acestei vieţi 
este calea cea adevărată spre desăvârșire. Biruinţa asupra 
iadului are două perioade: prima este învingerea întune- 
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ricului în noi înșine; a doua este iubirea faţă de toată 
făptura, proprie Divinităţii. Da, această iubire umple toată 
lumea creată și prin Duhul Sfânt se comunică oamenilor 
mântuiți. Veşnicia nu are „întindere“, dar conţine în sine 
toate întinderile veacurilor; veşnicia cuprinde î în sine toate 
spaţiile lumii zidite în chip nespaţial. 

Experienţa pământească nu ne aduce plinătatea abso- 
lută. Dar aceasta nu îalegoncază credibilitatea ei. 
Apostolul Pavel vorbeşte astfel despre acest sfânt 
eveniment: „Dragostea niciodată nu încetează chiar dacă 
şi proorocirile vor înceta și limbile vor tăcea, şi știința se 
va sfârşi, când însă va veni ce este desăvârșit, atunci ce 
este frântură va înceta... Acum vedem ca prin oglindă, în 
ghicitură, atunci însă faţă către faţă; acum cunosc în parte, 
dar atunci voi cunoaşte pe deplin, precum cunoscut am 
fost şi eu (de Dumnezeu). Ci acum rămân aceste trei: 
“credinţa, nădejdea și dragostea. Dar mai mare între ele 
este dragostea“ ( Cor XIII, 8-13). | 

Cunoaşterea căii ne păstrează vii chiar şi în iad, dar 
aceasta nu ne face suferințele „închipuie“: noi trăim 
torturați de întunericul ucigător al patimilor, propriu 
tuturor urmașilor lui Adam celui căzut, dar nu devenim 
victimele flăcărilor iadului” şi „nu deznădăjduim“. Nu 
trebuie să ne speriem peste măsură de această afundare în 
întuneric, întrucât, după cădere este inaccesibilă deplina 
cunoaştere. 

Oricât ar propăşi omul într-un domeniu sau altul al 
științei, el nu trebuie să uite niciodată stările „elementare“, 
adică fundamentale ale ştiinţei sale; tot așa și noi, cât timp 
suntem în acest trup să ținem seama de acea învăţătură pe 
“care ne-au lăsat-o Părinţii noștri și de acţiunea Duhului 
Sfânt în noi. Nefiind liberi de consecinţele” legii păcatului 
care lucrează în noi, ne osândim cu mânie şi cu ură față de 
noi înșine în focul întunericului cel mai dinafară, căci nu 
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există un alt foc care ar putea să stingă acțiunea patimilor 
în noi. Și ce credeţi? Când rugăciunea înflăcărată arde lăun- 
trul nostru și inima slăbeşte în răbdarea ei, atunci vine pe 
neașteptate răcoarea mângâierii cereşti. Când simțământul 
putreziciunii noastre afundă duhul nostru în disperare, 
atunci deodată coboară asupra noastră o nouă putere de 
Sus şi ne îmbracă în neputreziciune (I Cor. XV, 54). Când 
întunericul de nepătruns ne striveşte sufletul cu groază, 

atunci în mod inexplicabil minunată Lumină transformă 
noaptea adâncă în zi senină, ne ridică pe înălțime şi ca pe 
nişte fii ne introduce în casa Tatălui. 

Cum putem explica aceste contraste? De ce autoosân- 
direa noastră plină de mânie ne-ar îndreptăţi înaintea lui 
Dumnezeu? Oare, nu pentru că în această recunoaștere a 
puterii atotstrivitoare a păcatului care ne stăpânește este 
adevărata dreptate existențială? O asemenea pocăință care 


conduce la izvoarele tragediei universale deschide înlăun- = 


trul nostru „locul“ pentru venirea Sfântului Duh, Duhul 
Adevărului, Care ne introduce înnoiți în Împărăția purtă- 
toare de lumină. 

Cât de minunate sunt căile lui Dumnezeu! Omul singur 
nu le poate inventa, ci Duhul care purcede din Dumnezeu, 
prin apariţia Lui luminează în faţa noastră accesul către 
mântuirea veșnică. 

Iar când'va veni Mângâietorul, pe care Eu îl voi trimite 
de la Tatăl, Duhul Adevărului care de la Tatăl purcede, El 
vă va mărturisi despre Mine... El... vă va învăţa pe voi tot 
Adevărul (loan XV, 26; XVI, 13). E cu neputinţă să nu 
cânți imne Domnului când i ieși din flăcările pocăinței care 
în chip nevăzut ne-a retopit pentru un nou chip al 
Sisteiei, arzând tot ce-a fost putregai în noi, tot ce ne 
îngreuna ca o povară plictisitoare. Cum și cine va descrie 
petrecerea în acest foc? Cum și cui i- -am putea propune 
această experiență? A dori tuturor şi fiecăruia dintre 
oameni înălțarea către Fiinţa Divină este ceva firesc; dar 
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cine va răbda chinurile iadului scăpând de ultima dis- 
perare? Întorcându-mă spre mine însumi, osândit la viață 
în acest veac groaznic pentru istoria Pământului, mintea 
mea înclină să creadă că pentru foarte mulți contemporani 
nici nu există o altă cale. | 

Nu numai odată am îndrăznit să-mi transmit experienţa 
mea: rugăciunea unei totale pocăințe în faţa Creatorului 
nostru trece prin toate încercările duhovniceşti posibile pen- 
tru fiinţele create „după chipul lui Dumnezeu“. „Chipul şi 
asemănarea“ omului cu Domnul arată limpede că fiecare 
din noi poate deveni „domn“, nu altminteri decât dacă va 
birui, desigur, nu cu puterea sa, ci cu credința în Hristos 


- Qoan V, 45) tot ce aduce asupra noastră acest cosmos 


văzut care atinge mintea (loan XVI, 33). În carte Iov (, 
7) citim: „Ci Domnul grăi către Satan: „De unde vii“? lar 
Satan răspunse Domnului şi zice: „Am dat târcoale pe 
pământ și am hoinărit prin el“. În textul original se spune: 
„Am străbătut pământul şi am trecut prin locul de sub 
cer“. În Sfânta Scriptură, adesea, prin cer se înțelege sfera 
Dumnezeiască, iar locul de sub cer (Ef. VI, 12) este lumea 
creată; nu există un astfel de loc pe Pământ, nici în tot 
cosmosul, unde am putea scăpa de întâlnirea cu diavolul. 
Și dacă acesta din urmă controlează nu numai universul 
nostru, ci şi toată cealaltă lume, ca unul ce este „Prinţul“ 
lumii acesteia, atunci oriunde ne-am afla într-un loc 
duhovnicesc, el va veni să ne ispitească. Fericitul Stareţ 
Siluan, într-o convorbire pe această temă, a spus: „mintea 
cu mintea se luptă, cu mintea vrăjmaşului se luptă mintea 
noastră“. S-a apropiat chiar de Hristos, când era în pustie, 
ispitindu-L (Mt. IV, 1-11; Le. IV, 1- 14). Dar înainte dea 
se ruga în Ghetsimani, Domnul le-a spus ucenicilor: vine 
stăpânul acestei lumi, dar cu Mine nu are nici un amestec 
(loan XIV, 30). Dar, propriu-zis, ce vreau să spun? Faptul 
că, pe toate nivelurile înălțării noastre către Dumnezeu, 
vrăjmașul ne va urmări și ne va ispiti. Când suferim mult 
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pe toate planurile existenței, când ne lăsăm stăpâniți de 
mândrie, el încearcă să ne abată de la Dumnezeu. 

Nu voi înşira toate formele chinurilor care cad asu- 
pra nevoitorului lui Hristos, ceea ce este imposibil, ci voi 
cita nu fără frică numai câteva lupte cu „mintea vrăjmașu- 
lui“. În capitolul 10 din cartea despre Stareţ, am scris 
următoarele: „Pentru un om nu este întotdeauna ușor să fie 
cu Dumnezeu. În perioada când i se retrage harul, care de 
obicei este foarte îndelungată, uneori Dumnezeu poate să 
se înfățişeze sufletului ca un chinuitor fără milă. 
Neajungând la mila Lui,. în pofida unei mari nevoinţe şi 
osteneli, omul suferă atât de greu încât, dacă ar fi posibil, 
ar refuza în general orice existență“. „În ce constă 
suferința lui“? A răspunde la această întrebare este o 
problemă grea. 

„Cunoscându-l pe Dumnezeu, cunoscând viaţa în 
lumina Feţei Lui, sufletul pentru nimic în lume nu-şi 
găsește nici odihnă, nici mulțumire şi nu se poate opri 
asupra nici unei bucurii din lumea aceasta, în afară de 
Dumnezeu. Tot ce a cunoscut sufletul, fie răul, fie întune- 
ricul, orice acțiune demonică se abate ca o furtună asupra 
sufletului, și uneori chinul patimilor ajunge până la o 
încordare extremă. lar Dumnezeu parcă s-a întors de la om 
şi nu ia aminte la chemările lui. Ca o ființă fără nici un 
ajutor, omul atâmă deasupra groaznicei bezne și strigă 
către Dumnezeu după ajutor, dar toate strigătele rămân 
neauzite, ca și cum lui Dumnezeu îi sunt indiferente toate 
suferințele lui... Sufletul recunoaște dreptatea judecății lui 
Dumnezeu, dar suferințele lui nu se micşorează cu toată 
această recunoaştere. Afundându-se cu adevărat în umbra 
morții şi nedobândindu-l pe Dumnezeu, pe Care îl cheamă 
ziua și noaptea, sufletul trece printr-o suferință insupor- 
tabilă. Asemenea zile ale părăsirii lui Dumnezeu le alege 
în special vrăjmașul. Se pune întrebarea: dar pentru ce 
toate acestea? 
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„În timpul încercării înseşi, sufletul n-o poate lua ca pe 
o arătare a milostivirii lui Dumnezeu; ca pe o încredere a 
lui Dumnezeu față de suflet, ca dorinţa lui Dumnezeu să-l 
împărtășească pe om cu sfințenia ȘI cu plinătatea 
existenţei în Sine. Sufletul ştie numai una: Dumnezeu l-a 
părăsit “după ce i-a arătat Lumina Sa și prin aceasta i-a 
înmulțit peste măsură suferințele. Dar când sufletul sleit 
de puteri nu-L vede pe Dumnezeu, Care se pleacă cu 
milostivire spre el, atunci îi vin asemenea de gânduri și 
simțăminte asupra cărora se păstrează tăcerea“. 

ată, o greutate în fața mea: oare să mă încred în 
maturitatea contemporanilor noștri şi să pi car cu ei ca şi 
cu nişte oameni însetați de 'cuvinte autentice despre 
desăvârşire sau să le cruţ neputința lor copilărească? Îi Tog 
pe toți cititorii acestor pagini să se roage pentru mine ca să 
nu aduc, în loc de folos, o pagubă unor suflete. 

În asemenea cazuri, vrăjmașul irită sufletul ca să se 
răzvrătească contra lui Dumnezeu. EI, are din VEmea 
căderii, puterea de a pătrunde în profunzimea noastră, 
acolo începe să-L învinuiască pe Dumnezeu pentru is 

chinurile lumii căzute, căci EI a creat lumea. Nepriceperea 
devine asemenea cătuşelor din închisori; şi inima, și 
mintea se răzvrătesc. Ispititorul caută să-l î împingă pe om 
la extrem, să facă tot ce este contra lui Dumnezeu. E 

Mă voi opri aici. Unele dintre acţiunile vrăjmașe pot fi 
asemănate ca niște lichide caustice aplicate pe o mucoasă; 
altele se pot compara cu vântul pătrunzător, rece, arzător; 
din când în când, totuși, noi suntem oarecum apărați de 
toate vânturile, și din adăpostul “nostru vedem numai norii 
goniţi de vânt, crăcile copacilor care se clatină, și aceasta 
ne dă posibilitatea să deducem că vânturile trec, că ele 
sunt puternice, dar cu toate acestea nu ne ating. “Atunci, 
urmărim liber gândurile care „circulă“ în atmosfera care 
ne înconjoară: dar ele n-au putere asupra noastră. Și așa se 
întâmplă cu aceia care au cunoscut acțiunea harului ȘI 


242 MISTICA VEDERII LUI DUMNEZEU 


înlăuntrul cărora este aruncată o sămânță dumnezeiască. 
Iar cei neexperimentați seamănă cu profanii care au intrat 
într-o sală de expoziție sau în muzeu și nu știu ce operă 
poartă pecetea unui mare geniu și ce tablou este de mâna a 
doua și nu merită atenție. Adeseori preferinţele lor sunt de 
partea celor neînsemnate. 

- „Lupta noastră este împotriva domniilor, împotriva stă- 
pânirilor, împotriva căpeteniilor acestui întuneric, împotriva 
duhurilor răutăţii, răspândite „în văzduhuri“ (Bf. VI, 12). 
Toate aceste duhuri, „Tăutăţile de sub cer“, atacă năprasnic 
inima muiată prin pocăință şi pătrund înlăuntrul nostru ȘI 
acţionează în așa fel, încât ni se creează impresia că gân- 
durile ȘI simţămintele aduse de 'vrăjmași sunt ale noastre 
proprii. : Într-adevăr, după cădere, noi purtăm în noi înşine 
o oarecâre consonanță cu sugestiile demonice. Pe acest 
temei, elanul pocăinţei atinge o putere atât de mare, încât 
duhul nostru iese din formele acestei lumi, păşind în nemăr- 
ginirea mintală şi, „acolo“, singur în faţa elui ce Este 
Unul, stă în toată goliciunea lui, primind sensul căderii 
noastre şi al veşniciei lui Dumnezeu. 

Pavel, fostul prigonitor al Bisericii şi ucigaș al credin- 
cioşilor, avea pentru ce să se pocăiască. Presupun că, nu 
fără motiv, extazul lui s-a săvârşit în saltul unei pocăințe 
disperate. Eli însuși scrie astfel despre această întâmplare: 
„Cunosc un om întru Hristos, care... dacă a fost cu 
trupul, nu ştiu, dacă a fost în afară de trup nu știu, 
Dumnezeu ştie.. . a fost răpit până la al treilea cer... în 
rai Şi a auzit cuvinte de negrăit, pe care nu-i este îngăduit 
omului să le rostească“ (II Cor, XII, 2-4). Tot el a scris 
şi Romanilor: „Cine ne va despărți pe noi de iubirea lui 

ristos? Oare, necazul? Ori strâmtoarea? Ori prigoana, 
ori foametea, ori golătatea, ori primejdia, ori sabia? Căci 
precum este scris: Pentru Tine suntem omorâţi toată 
ziua; socotitu-ne-am ca nişte oi de junghiere. Ci în toate 
acestea suntem mai mult decât biruitori, prin Acela care 


FERICIREA DE A CUNOAȘTE CALEA 243 


ne-a iubit. Pentru că sunt încredinţat că nici moartea, nici 
viața, nici îngerii, nici stăpânirile, nici ce este acum, nici 
ce va să fie, nici puterile înălțimii, nici puterile genunii 
şi nici altă făptură nu va putea să ne despartă de 
dragostea lui Dumnezeu, cea întru lisus Hristos, Domnul 
nostru“ (Rom. VIII, 35) 


Nu-i greu de înţeles că Pavel a fost în focul unor astfel 
de încercări, care s-au revărsat în cuvintele citate de noi. 
În cartea despre starețul Siluan (pag. 97), pe baza 
experienței asceţilor contemporani, am adăugat unele 
lămuriri [a cuvintele marelui Apostol: 


„De la iubirea lui Dumnezeu îl îndepărtează pe 
nevoitor protestele fațiunii... care nu poate cuprinde sau 
primi legea Duhului lui Hristos, care în fața raţiunii se 
înfățișează ca o nebunie“ (1 Cor. 2, 14). În momentele de 
părăsire, aceste proteste pot căpăta o putere extraordinară. 
„De la dragostea de Dumnezeu îl va depărta uneori pe 
nevoitor dorința de a trăi; alteori frica de moarte; uneori, . 
chemările către plăceri; alteori, bolile sau foamea, sau 
prigoana și alte suferințe; uneori, înălțimea și lumina unor 
altor descoperiri; alteori, profunzimea, frumuseţea unor 
înțelegeri; uneori, măreția unor oarecare înzestrări sau 
lărgimea unor oarecare posibilități; alteori, vederea înge- 
rilor și altor ființe cerești, alteori răvala groazniceloi 


>, 


puteri întunecate. 


Cu temei se poate afirma că pe calea ce duce la 
dobândirea veşniciei lui Dumnezeu, creştinul întâmpină 
tot convoiul de ispite și de încercări, aşa încât... toate 
căile omenești îi vor fi cunoscute creștinului, iar în acelaşi 
timp căile lui vor fi ascunse vederilor străine“ (1 Cor. II, 
15-16). 

Ştiu că sunt un nimic, totuși în pofida nimicniciei 
mele, durerea și suferința nu-mi par nevrednice de atenție. 
Domnul ne-a dat porunca: „Vedeţi, să nu disprețuiți pe 
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nici unul din cei mici“ (Mt. 18, 10), și „iarăşi m-a auzit şi 
m-a izbăvit din toate necazurile“ (Ps. 33, 7). În rugăciunile 
mele nesăbuite eram nereținut, chiar 'cutezător, dar El 
răspundea liniștit și blând, nu-mi urgisea ignoranța. 
Rugându-mă, aşteptam un răspuns şi, totodată, nu 
îndrăzncam să nădăjduiesc a-l primi. Peste aşteptările 
mele, El a venit. Cu totul neașteptat a fost chipul apariţiei 
Lui. El i- -a biruit și pe ei şi pe mine. În mod ciudat, pentru 
prima oară, am cunoscut o negrăită bucurie pentru că am 
fost învins. 

Dumnezeu este neînchipuit de mare. Noi auzim și 
citim cuvinte despre măreţia Sa, dar cu totul altceva este 
să trăim această măreție. Nimeni ȘI nimic nu poate 
micşora în nici un chip Stăpânirea lui cea fără de 
început, dar El însuşi se micșorează într-o măsură 
neajunsă de noi: în “trupul nostru fragil, EI atinge 
absolutul. Eu știu acum din experienţa vieţii mele că El 
așteaptă desăvârșirea noastră. Îngăduind lupta grea cu 
vrăjmașul şi cu noi înșine în căderea noastră, El vrea să 
ne vadă biruitori. Dacă noi nu ne vom lepăda de EI nici 
chiar în cea mai aspră urgisire de către vrăjmași, atunci 
El vine negreşit. EI biruie, nu noi. Dar biruința ne va fi 
atribuită nouă, pentru că noi am suferit. 

În natură nu există repetări absolut identice. Cu atât 
mai mult ele nu există în existența ființelor raţionale. 
Orice om are o inimă, creată de Dumnezeu în „unicat“ 
(Ps. 32, 15). Ea este o inimă a unei anumite fețe-ipostas 
şi, ca atare, nerepetabilă. În desăvârşirea sa finală, 
fiecare persoană va primi și un nume final pentru toate 
veacurile (Apoc. II, 17). În felul acesta, chiar de va fi 
viața tuturor celor mântuiţi una, aşa cum una este 
Împărăţia Sfintei Treimi (loan XVII, 11; 21-22), 
începutul personal va rămâne în fiecare netransmisibil 
nimănui. 
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Dacă aceste date ale Apocalipsei sunt adevărate, 
atunci va fi adevărată şi lesne de înțeles și acea situație, 
că nu există și nu poate exista un sistem unic pentru toţi, 
un program : sau consecvenţa unei creșteri. Dar aceasta nu 
înseamnă că nu există nicăieri baze comune. Astfel, se 
observă un fenomen aproape neschimbat care se repetă 
în ordinea vieţii noasire duhovniceşti; nu în detalii, ci în 
principiu, și anume: în timpul întoarcerii sale către Dum- 
nezeu, omul primește harul care călătoreşte împreună 
cu el, îl luminează, învățându-l multe taine ascunse în 
viața după Dumnezeu. Apoi în mod inevitabil, harul 
pleacă de la el, în coordonatele sale „sesizabile“. Dumne- 
zeu va aştepta răspunsul la darul revărsat asupra omului. 
Această încercare a credinței are un sens dublu: unul, 
necesar pentru noi ca să ne arătăm libertatea și rațiunea 
noastră; să educăm și să ducem, dacă este cu putinţă, 
până la desăvârşire darul libertăţii pentru autodefinirea în 
sfera veșniciei. Alt sens este să dăm Tatălui nostru 
Ceresc posibilitatea ca tot ce are EI (Luca XV, 31) să ne 
dea în veşnică folosință, pentru că tot darul de Sus se 
primește de noi, neapărat, în suferință. După aceea, de 
îndată ce dăm dovadă de o credință neclintită, din nou 
vine Dumnezeu și se sălăşuiește pentru totdeauna în om, 
făcându-l „capabil să primească în sine Focul Iubirii 
Părinteşti (loan XIV, 23; Luca XVI, 10-12). Şi astfel, 
deși nu există reţete pentru viaţa în Dumnezeu, există 
însă unele direcţii, pe care noi "trebuie să le avem în 
conștiința noastră, pentru ca să urmăm cu înțelegere 
calea noastră, ca să nu cădem victimă necunoștinţei 
căilor de mântuire. 

„Dumnezeule, Mântuitorul nostru, nu ascunde de la 
mine tainele mântuirii mele“. 

Pentru un creştin așa cum îl înțelegem. noi, calea Tatăl 
se află numai prin Fiul. Tot ce are Tatăl este al meu (loan 
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XVI, 15). În naşterea cea din înainte de veci a Fiului, 
Tatăl a revărsat în el toată plinătatea Fiinţei Sale. De 
aceea, Fiul este întru toate egal cu Tatăl: E] este plinătatea 
amănunțită a manifestării Tatălui: EI este Viaţa, puterea, 
tăria, stăpânirea, împărăția, înțelepciunea, 'atotştiința, 
creaţia, iubirea... „Cel ce a văzut pe Tatăl“ (loan 14, ); 
„Cel ce urăște pe Fiul îl urăşte și pe Tatăl“ (loan 15, 23), 
„Cel ce crede în Fiul are viață veşnică; iar cel ce nu crede 
în Fiul nu va vedea viaţă, ci mânia lui Dumnezeu va 
rămâne peste el“ (foan 3, 36). 

Prin Duhul Sfânt, care de la Tatăl purcede și în Fiul 
odihneşte, se cunoaşte Fiul în EI în Dumnezeirea Lui şi în 
umanitatea primită de El. În acelaşi Duh îl trăim noi pe 
Tatăl. 

Fiecare cuvânt al lui Hristos este un adevăr care scapă 
judecății omeneşti. Peste tot avem mărturii despre EI, Fiul 
Și Cuvântul Tatălui. Hristos însuşi subliniază aceasta în 
mod categoric: „Toţi câţi au venit înainte de Mine“ (loan 
10-8). Şi privitor la cei care se vor mai ivi după venirea 
lui Hristos, El a spus: „Feriţi-vă să nu .vă amăgească 
cineva. Căci mulți vor veni în numele Meu şi Vor spune: 
eu sunt Hristos An limba greacă înseamnă „uns, iar în 
limba ebraică „Mesia“) şi vor amăgi pe mulți... atunci 
dacă va spune cineva: iată aici este Hristos, sau acolo, să 
nu credeți. Căci se vor ridica Hristoși mincinoşi și 
prooroci mincinoși şi vor face semne și “minuni, ca să-i 
amăgească, de s- ar putea, şi pe-cei aleşi. “Tată v-am spus de 
mai înainte vouă. Căci după cum fulgerul i iese de la răsărit 
şi se vede chiar până la apus, aşa va fi venirea Fiului 
omului“ (Matei XXIV, 4-5; 23-27). Na poate fi îndoială 
că Domnul se îndepărtează de toți ceilalți învăţători 
mincinoși ai omenirii: „aveţi un singur învățător, Hristos, 
iar voi toţi sunteți frați“ (Matei 23, 8). 

Istoria cunoaște multe încercări din trecut de a-L pune 
pe Hristos în rând cu alți învăţători, prooroci şi alți 
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învățători de religie; asemenea încercări s-au înmulțit 
în zilele noastre; trebuie să ne așteptăm și în viitor. Toate 
se reduc la una: refuzul de a primi divinitatea cea din 
început a lui Hristos și, ca urmare, a nu recunoaște 
autoritatea Lui absolută cum a făcut-o primul sinod 
Ecumenic (325). 

Lumina cea fără de început ni s-a comunicat prin 
întruparea Logosului Tatălui. Acolo unde este respinsă 
„marea taină a creștinătății“ (1 Tim III, 16), acolo nu trebuie 
să ne așteptăm la cunoaşterea Adevărului. În creștinism se 
unesc și concretul mărginit ş şi inaccesibilitatea finală a lui 
Dumnezeu. Noi mâncăm Trupul lui Dumnezeu celui întru- 

„pat și bem Sângele Lui: noi devenim membrii Trupului 
Său (Ef. V, 30). În comunicarea Cuvântului Său, mintea 
noastră creată se contopește cu Mintea Divină cea mai 
înainte de veci. Și odată cu aceasta: „pe Dumnezeu nimeni 
nu L-a văzut niciodată“ (1 loan IV, 12). „Împăratul î împă- 
raţilor și Domnul domnilor... locuieşte î în lumina neapro- 
piată, pe care nimeni dintre oameni nu L-a văzut şi nu-L 
poate vedea“ (I Tim VI, 15-16). i 

Pe Dumnezeu, care în ființa Lui este mai presus de 
orice înțelegere, de orice nume sau chip, Biserica lui 
Hristos îl cunoaște din experienţa ei de veacuri. Şi Părinții 
noștri, prin experiența posibilităților limitate ale omului, 
au "devenit părtași acestei cunoștințe, lăsată nouă ca o 
moştenire prețioasă, care nu se va lua de la noi (Luca X, 
42). Smeritul nostru Dumnezeu nu disprețuiește nimic- 
nicia noastră şi nu a refuzat fericirea de a-L cunoaște în 
măsura bunăvoinţei Lui pentru om (Matei XI, 27). 

Calea noastră către cunoaşterea lui Dumnezeu nu vine 
decât prin credința în cuvântul lui Hristos. Această 
credință coboară mintea noastră în inimă, cuprinsă de 
flacăra iubirii către Hristos. Noi coborâm în acest ocean 
fără fund. Noi cunoaștem osteneala acestei afundări; ea 
este condiționată de greutatea suferinței noastre. Acolo, în 
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fundul inimii, mâna lui Dumnezeu ne îmbrățișează cu 
gingăşie şi ne înalţă la cer. E posibilă atunci și înălţarea la 
cer, dacă există energia durerii iubirii. 

În această carte eu vorbesc mult despre „durere“, şi 
adesea mi-e teamă că nu toţi cititorii vor înţelege corect 
acest termen ascetic; acea durere despre care scriu este 
leit-motivul vieţii mele în Dumnezeu. Eu nu pot s-o uit. 
Ea nu seamănă deloc cu durerea fizică sau psihică, deşi 
adesea cuprinde și acest plan inferior. Aceasta este dure- 
rea iubirii de Dumnezeu care îl smulge pe cel ce se roagă 
din această lume, înălțându-l spre o altă lume.. Această 
durere duhovnicească cu cât este mai puternică, cu atât 
mai tare te trage către Dumnezeu; cu cât mai dinamică 
este afundarea noastră în adâncurile nemărginite ale 
oceanului suferinţei, cu atât mai sigură este ieşirea duhului 
nostru către cer. Dar când duhul este ridicat în sfera de 
lumină a cerului, atunci durerea se preface într-o tot atât 
de insuportabilă bucurie a iubirii triumfătoare. Din nou, 
aceeași situaţie în esenţă: suferința extremă se contopește 
cu o anumită bucurie definită. Tocmai această întindere 
este caracteristică celui ce se căieşte. Prin Duhul Sfânt el 
se așază în hotare neprevăzute, unde i se comunică un 
oarecare început al universalității Divine. Uitaţi-vă la 
Hristos: cum a trăit El în condițiile pământești, după 
căderea lui Adam. În El s-a unit puterea dumnezeiască cu 
trupul neputincios. Cu noi se petrece ceva asemănător: 
„Toate pot să le fac întru Cel ce mă îmbracă cu putere“ 
(Fil. IV, 13). Ceea ce Domnul este după Dumnezeirea 
Fiinţei Sale, posedă oamenii după har. Și acela care este 
asemenea lui Hristos în manifestările sale pământești, 
acela, în mod firesc, este asemenea Lui şi în planul 
dumnezeiesc. 

Suferințele duhovnicești constituie o realitate im- 
ponderabilă ş ŞI, pentru cei mai mulţi, nevăzută. Iubirea lui 
Dumnezeu naşte înlăuntrul nostru o gamă de felurite 
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chinuri ale duhului, despre care urmează să vorbim ca 
despre ceva peste fire, metafizic. Astfel de suferinzi se pot 
găsi în condiţii nu mai rele ca ceilalți oameni, dar sufletul 
lor nu se mulțumește cu nici o bogăţie, cu nici un lux, nici 
cu privilegiile, nici cu puterea, nici cu slava acestei lumi. 
În atracția lor către Dumnezeu cel fără de început, din. 
strâmtoarea momentului de faţă suferă sufletul, care a 
simțit respiraţia Duhului Sfânt. Necazul acestui suflet este 
mai ascuţit decât al mamelor care- şi plâng copiii morți. 

Primul cuvânt al Domnului, după ieșirea Lui din 
pustie, a fost: „pocăiţi- vă, căci s-a apropiat împărăţia 
Cerurilor“ (Matei IV, 17). Şi chiar E] însuşi este această 
Împărăţie. Și iată noi, oamenii, îl vedem pe EI: El stă 
înaintea noastră aşa de aproape, încât s-ar putea nu 
numai să-l vedem, ci să-l „pipăim cu mâinile“ (| loan [, 
1). Și când faţa „pipăită“ a lui Dumnezeu cel veşnic în 
măreţia iubirii Sale va răni sufletul nostru, atunci 
sufletul nu va putea să uite niciodată această minune. 
Asemenea este împărăția cerurilor cu o comoară 
ascunsă în țarină, pe care, găsind-o un om, de bucurie 
se duce și vinde tot ce are şi cumpără țarina. larăşi este 
asemenea împărăţia cerurilor cu un neguţător ce caută 
mărgăritare; aflând un mărgăritar de preţ a vândut toate 
câte le avea și apoi l-a cumpărat“ (Matei : XIII, 44-46). 
În aceste pilde Domnul vorbeşte despre ceea ce vreau 
să spun acum. Văzând cu Duhul frumusețea lui 
Dumnezeu, omul părăseşte de data aceasta tot ce are în 
hotarele Pământului, pentru ca să dobândească acea 
„comoară“, acel „mărgăritar“. 

Când Duhul Sfânt se înfăţişează duhului nostri, în 
Lumina realității necreate a lui "Dumnezeu, atunci sufletul 
se sileşte să găsească bărbăţia de a crede în această vedere: 
ea întrece nemăsurat tot ce cunoșteam în viața cea de toate 
zilele. Aceste trăiri de mai sus pot face întrucâtva, de 
înțeles îndoielile Sfântei Fecioara Maria, despre buna 
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vestire adusă de arhanghelul Gavril. Şi numai atunci când 
i s-au descoperit și acele suferințe de care e legat rolul Ei 
în lume, Maria a spus: „lată roaba Domnului, fie mie 
după cuvântul tău şi a plecat de la Ea îngerul“ Iar 
sculându-se Maria, în acele zile, s-a dus în grabă în ţinutul 
muntos, într-un oraş al seminței lui luda şi a intrat în casa 
lui Zaharia și s-a închinat Elisabetei, iar când a auzit 
Elisabeta urarea Mariei, pruncul a săltat în sânul ei şi 
Elisabeta s-a umplut de Duhul Sfânt, şi cu glas puternic a. 
strigat şi a zis: Binecuvântată eşti tu între femei şi 
binecuvântat este rodul pântecelui tău. Şi de unde mie 
aceasta ca să vină la mine Maica Domnului meu? Că iată, 

cum a ajuns la urechile mele glasul urării tale, pruncul a 
săltat de bucurie în pântecele meu. Și fericită este aceea 
care a crezut că vor fi împlinite întocmai cele spus Ei de la 
Domnul. Atunci grăi Maria: „Măreşte, sufletul meu, pe 
Domnul şi s-a bucurat duhul meu de Dumnezeu, 

Mântuitorul meu“ (Luca 1, 38-47)...“ Văzându-l pe 
EI, apostolii i s-au închinat, iar alții s-au „îndoit“, căci 
ceea ce se petrecea depășea măsura omului“ (Matei, 

XXVIII, 17; vezi de asemenea: Luca II, 35; Matei XX, 22; 

Fap. IX, 15-16). 

Lumina necreată deschide mai întâi starea noastră care 
este groaznică, şi coborând în conștiința noastră în fundul 
iadului nostru ne vedem în urgisirea noastră așa cum 
suntem. Dar când Lumina vine de data aceasta întru slavă, 
atunci sufletul care se smereşte are nevoia ca însuși 
Dumnezeu să-l ia în mâinile sale şi să-i dea puterea să-și 
ducă darul negrăit. 

Păcatul începe cu o plăcere și se termină cu o pieire 
tragică. Izbăvirea de sub puterea - păcatului care. ne 
stăpâneşte începe cu o dureroasă pocăință, dar sfârșitul ei 
este o biruință bună. Nu o dată am auzit de la oamenii 
vr&murilor noastre: „Eu sunt gata să primesc religia, dacă 

îmi dă fericirea“. 
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Ei se gândesc însă la bucuria de la începutul credinţei, 
ceea ce nu întotdeauna este cu putință. Dar aceiași oameni 
vor depune o osteneală uriaşă ca să-și creeze o bază în 
lupta lor pentru pâinea cea de toate zilele sau pentru unele 
privilegii. De o nevoință și mai mare au nevoie artiştii ca 
să se desăvârșească în arta pe care şi-au ales-o. Nu rareori 
poeţii şi pictorii își închină toată viaţa, ca și scriitorii şi 
muzicanți, care se desprind dc toate din dragostea lor de 
artă. Astfel simt toți cei care s-au atins în mod deosebit de 
flacăra cerească. 


Să luăm învăţătura lui Hristos: „Fericiţi cei săraci cu 
duhul, că a lor este împărăția cerurilor“. Sunt ei „fericiţi“ 
acum, sau numai în împărăția care vine? „Fericiţi cei 
ce plâng, 'că aceia se vor mângâia“? Fac cei ce 
flămânzesc şi însetează de dreptate; „„Fericiţi cei 
milostivi.. „ fericiţi sunteți voi când vă vor ocări.. Şi vă 
vor zice tot cuvântul rău minţind din pricina mea. 
Bucuraţi-vă şi vă veseliţi, că plata voastră multă este în: 
ceruri“ "(Matei V, 3-12). Oare s-ar putea realiza toate 
acestea fără marea luptă cu patimile noastre, fără plânsul 
care ne zdrobește, fără o mulțime de necazuri, fără 
arzătoare întristare? Desigur că nu. Dar oricât de ciudat ar 
fi, razele împărăției de lumină purtătoare chiar de la 
începutul credinței în Hristos Dumnezeu încep să se 
reverse peste noi din ceruri... „Adevărat vă spun vouă, nu 
este nimeni care să-şi fi lăsat casă, sau frați, sau surori, sau 
mamă, sau tată, sau copii, sau țarină pentru Mine și pentru 
Evanghelie, care să nu ia însutit, deşi cu prigoniri, lar în 
veacul ce va să vie viața veșnică“ (Marcu. X, 30-31; 
Le. XVIII, 29-30). . 

Toate acestea despre care vorbeşte Domnul, se 
dobândesc cu multe suferințe ale sufletului care caută pe 
Dumnezeu şi care este atras de El prin puterea iubirii. 
Această iubire îndreaptă pe om către Dumnezeu cu atâta 
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stăpânire, încât într-însul încetează să mai acţioneze multe 
din reflexele şi reacțiile însușite mai înainte. Duhul 
omului se înfăţişează ca o minte înaintea Minţii primor- 
diale, în lepădarea tuturor celor văzute şi trecătoare. 
Această stare la asceţi se numeşte „rugăciune curată“. În 
acest timp, omul se află în afara categoriilor pământești; el 
nu e nici bătrân, nici tânăr; nici elin, nici iudeu; nici scit, 
nici barbar: nici împărat, nici rob; nici bogat, nici sărac; . 
nici învăţat, nici neînvăţat. Chiar mai mult decât atât: nici 
bărbat, nici femeie... El atunci este „făptura nouă“ întru 
Hristos Iisus (II, Cor V, 17; Gal. VI, 15; Gal. III, 26). 

Când pocăinţa creștinului ajunge la cea mai mare 
încordare, atunci el întră în luptă cu „Prințul acestei lumi“ 
(loan XII, 31; XIV, 30; XVI, 11). Mintea vrăjmaşului are 
proporţii cosmice. Noi ducem cu el un război nevăzut. Se 
poate spune cu temei că tot ce există în limitele lumii 
duhovnicești va pătimi duhul creștinului care se căieşte 
până în străfundul sufletului său. Așa trebuie să fie, pentru 
că pocăinţa îl apropie pe om de asemănarea cu Hristos- 
Domnul Îumii. Pentru ca să i se comunice omului 
plinătateâ asemănării cu Dumnezeu şi în Domnie, omul 
este supus încercărilor la toate nivelurile. Lui i se vor 
înfățișa multe vedenii, posibile și în experiențele mistice 
necreșştine. Dar el se întâlnește cu toate acestea într-o altă 
perspectivă, întoarsă, ceea ce caută adepții celeilalte 
doctrine, pe care le consideră adevărate, 'creştinul le 
trăieşte ca pe niște căderi din viața adevărată. Lumina lui 
Dumnezeu care îi apare, îi dă posibilitatea să vadă beznele 
iadului, astfel că el va cunoaște închipuirile deşarte, care 
atrag spre ele pe nevoitorul neexperimentat. „Feriţi- -vă ca 
să nu vă amăgească cineva“ (Mt. XXIV, 4). Căci pe căile 
străine stării duhului creştin locurile sunt necunoscute. 
Mai întâi de toate, în această ordine, stă Iubirea ce coboară 
de Sus, care îmbrățișează cu compătimire toată făptura. 
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Durerea iubirii de Dumnezeu în momentul rugăciunii 
curate se aseamănă cu durerea inimii străpunsă de un fier 
înroșit în foc. Dar această durere este amestecată cu o 
negrăită dulceaţă și cu o iubire atotcuprinzătoare. Rezultă 
că şi durerea, ca 'atare, şi bucuria fără durere ar fi fost 
mortale pentru organismul nostru psihosomatic. 

În analiza mea finală, după zeci de ani de rugăciune 
plină de pocăință, m-am convins că ar fi fost o greșeală 
ireparabilă să amestec durerea iubirii de Hristos, pe care 
am descris-o, cu fenomenele din ordinea patologică. 
Suferințele celui ce se pocăieşte nu ţin de nici o patologie. 
După natura lor aceste suferințe aparţin unui alt plan de 
existenţă. În unele perioade, de început, ele se răsfrâng 
asupra omului întreg, adică și asupra sufletului și asupra 
trupului, așa încât omul întreg suferă, dar suferințele 
duhovnicești după Dumnezeu nu-l omoară pe om, ci îi dau 
viață. Mergând pe această cale omul î învinge consecinţele 
căderii, se eliberează de „legea păcatului * care viețuieşte 
în el (Rom. VII, 23). 

Grea este calea renașterii noastre, a întoarcerii spre 
starea din paradis... Dar nu este îndreptăţită deloc nici un 
fel de abatere de la această nevoință. Voi lua ca exem- 
plu epoca noastră cu mișcările ei revoluţionare. O expe- 
riență, cu o durată de peste o jumătate de secol, a arătat, 
cu toată convingerea, lumii întregi, cît este de anevoios Și 
dureros să se treacă de la o rânduială socială la alta, de la 
o rânduială nedreaptă, creată în condiţiile unei grozave 
căderi omeneşti, către altă rânduială, care de asemenea 
este departe de Dreptatea lui Dumnezeu, care pare a fi 
totuşi mai puţin crudă. În această luptă pătimașă milioane 
de oameni merg cu orice risc. Și toţi îi „înţeleg“. Da, nu e 
simplu, nu e ușor să se transfigureze viaţa noastră din 
putreziciune în neputreziciune, din vremelnicie în ne- 
murire. 
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Avem de ales una din două căi: ori, să ne depărtăm de 
Dumnezeu, și să murim duhovnicește; ori, în năzuința DIE 
EI, să murim pentru lumea aceasta. În această „murire: 
află crucea noastră, răstignirea noastră. În eforturile ice 
pentru a ajunge la realizarea idealului pe care și-l repre- 
zintă, mulţi pier, cu toate că e vorba numai de un triumf 
vremelnic. Dar creștinul, cu libertatea duhului său 
nemuritor dobândită în Dumnezeu, este gata să sufere 
pentru realizarea adevărului suprem. În aceasta constă 
demnitatea creștinului, căci ceva asemănător nu se 
întâlneşte în lumea naturală. | 

„ȘI 's-a făcut război în cer. Mihail și cu îngerii lui au 
pornit război cu balaurul, iar balaurul și cu îngerii lui au 
stat în luptă, dar n-au izbutit, nici nu s-a mai găsit pentru 
ei loc în;cer. Şi aruncat a fost balaurul cel mare, șarpele 
cel de demult, care se cheamă diavol și Satana, cel ce 
înşală toată lumea, aruncat a fost pe pământ și îngerii lui 
aruncați au fost cu el. Și am auzit glas mare, în cer, 
zicând: Acum s-a făcut mântuirea şi puterea, și puterea 
şi împărăția Dumnezeului nostru Și stăpânirea 
Hristosului Său... Ci ei l-au biruit prin sângele Mielului 
şi prin cuvântul mărturiei lor şi nu şi-au iubit viaţa până 
a moarte. Pentru aceasta, bucuraţi- vă, ceruri şi cei ce 
locuiți într-însele“... (Apoc, XII, pis 12). 

În a-L iubi pe Dumnezeu până la ura de sine se 
descoperă desăvârşirea dragostei. „Nu există dragoste mai 
mare decât ca cineva să- şi pună viața pentru prietenii săi“ 
(loan XV, 13). Aceasta este dragostea până la sfârșit (loan 
XIII, 1). Cine se apropie de acest mare prag, acela a ajuns 
la ușa caresduce la „împărăția neclintită“ (Evr. XII, 28). 

Ca să dobândim această împărăție, fiecare trebuie să 
ţină minte că fiecărui om creat „după chipul lui Dumne- 
zeu“ îi stă în față acest „prag“ al suferințelor peste care 
trebuie să păşească, de dragul sfintei iubiri. Fără această 
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încercare a libertăţii noastre, singuri nu vom putea să ne 
cunoaştem ca persoane cu adevărat libere. Pe de altă parte, 

ca să petrecem veşnic cu Dumnezeu și în Dumnezeu, noi 
trebuie să învăţăm dragostea proprie Lui, a lui Dumnezeu. 
Această taină ne-a descoperit-o Hristos, Logosul întrupat 
al Tatălui. Fără exemplul Lui nimeni şi niciodată n-ar fi 
cunoscut această taină. „A păşi pragul“ înseamnă a renaşte 
radical, devenind „făptură nouă“ şi primind darul divin al 
veșniciei în așa fel încât viața divină să devină proprieta- 
tea noastră inalienabilă. Harul primordial se uneşte așa de 
strâns cu natura noastră creată, încât acestea două devin 
una şi aceasta este îndumnezeirea. 

Binecuvântarea de a cunoaște calea implică cele spuse 
mai sus. Creștinul, care ţine minte toate acestea, va 
suporta „ispitirea prin foc“ ( Petru IV, 12) şi, chiar, o va 
suporta cu bucurie, cum vedem acestea la sfinții mucenici. 
A nu cunoaște toate acestea este primejdios, pentru că 
sufletul poate să se clatine în iubirea lui Dumnezeu, în 
încrederea în El şi poate să se lepede de a-L urma pe 
Hristos, cel ce s-a urcat pe Golgota. 

Rezumând toate cele spuse mai sus, încerc să ofer 
această cu adevărat mare știință a Duhului în câteva 
cuvinte: să învingi orice suferință pământească, afun- 
dându-te în suferințe mai mari: „ţine- -ți mintea în iad“: 
osândeșşte-te singur în iad, ca unul care ești nevrednic de 
Dumnezeu, dar „nu dispera“. 

Această nevoinţă te va duce la biruinţa asupra lumii 
Ea 16, 33). Ea te va înălța în Împărăţia neclătinată (Evr. 

XII, 28). 

Care este hotarul acestei ştiinţe pe pământ? El ne este 
arătat de Hristos, Care „cu moartea pre moarte a călcat“. 

Fie Numele Domnului binecuvântat de acum și până în 
veac. 


XIII 


EXPUNERE SUMARĂ 
A VIEŢII DUHULUI NOSTRU 


Viaţa creştină se scurge „în duh și în adevăr“ (loan 
IV, 23). Pe această bază este posibilă î în orice loc, în orice 
vreme, în orice epocă istorică. Poruncile divine ale lui 
Hristos au un caracter absolut. Nu există Şi nu pot exista în 
toată lumea astfel de condiţii când paza “lor ar deveni cu 
desăvârşire imposibil de împlinit. Ca şi Duhul divin şi 
„Adevărul, această viață, desigur în ființa sa cea veşnică, 
stă mai presus de orice formă exterioară. Dar întrucât 
omul apare în această viață ca „tabula rasa“, întrucât îi stă 
înainte „să crească, să se întărească cu duhul, să deprindă 
înţelepciunea“ (Lc. II, 40), tot pe atât se creează nece- 
sitatea în unele sau altele forme de organizare, într-o 
disciplină sau alta pentru coordonarea vieţii în comun şi 
educarea unor oameni care nici pe departe n-au ajuns Îa 
desăvârşire. Părinții noștri, Apostolii, ba chiar însuşi Hristos, 
datorită căruia l-am cunoscut pe adevăratul Dumnezeu, 
ştiau foarte bine că pe de o parte viața Dumnezeiescului 
Duh întrece toate instituţiile pământeşti, jar pe de altă 
parte ei mai știau că însuși Duhul își zideşte O oarecare 
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locuință, având în hotarele Pământului unele sau altele 
dintre schițe, care apar ca o expresie a Duhului, ca un vas 
pentru păstrarea darurilor Lui. Această minunată locuinţă 
a Duhului Sfânt este Biserica, care a transportat prin 
veacurile pline de tot felul de tulburări preţioasa comoară 
a Adevărului revelat de Dumnezeu. Îi vom lăsa pe aceia 
care, fiind insuficient de înţelepţi, devin adepţii fără măsură 
ai anumitor „forme“ și ca urmare se abat de la esența 
duhovnicească cuprinsă în ele. „Domnul este Duh, iar 
unde este Duhul Domnului, acolo este libertatea... să ne 
uităm la slava Domnului, care se transfigurează în același 
chip din slavă în slavă“ (II Cor. 3-6, 17-18). Misiunea 
Bisericii este să-i ducă pe fiii ei în sfera Existenţei Divine. 
Biserica este centrul duhovnicesc al lumii noastre, care 
cuprinde global toată istoria, de la crearea primului om 
până la cel din urmă care urmează să se nască din femeie. 
Ea — Biserica — este uniunea iubirii lui Hristos pe temeiul 
unității nedespărţite cu El. Crescuţi în sânul Ei, printr-o 
îndelungată nevoinţă de practicare a “poruncilor evanghelice 
până la libertatea fiilor lui Dumnezeu, nu în tradiţii 
exterioare de care nu mai sunt legaţi; obiceiurile comune 
Şi organizarea lor nu-i vatămă. Exemplul Domnului 
Hristos însuși: El a păzit porunca Tatălui, fără să 
desființeze povara greu de purtat (Lc. 11,46) prescrisă de 
legea lui Moise. 

De multe ori îmi întrerupeam lucrarea, fiind nemulțumit 
de ceea ce am scris. Încercam să-mi explic cauza acestui 
fenomen și acum înțeleg puţin. Am așezat în faţa mea o 
problemă de nerezolvat: să înfăţişez î în carte ceea ce mi-a 
fost dat să trăiesc în cursul anilor de pocăință. Aducându-mi 
aminte deosebit de clar evenimentele vieții mele duhov- 
niceşti, nu arareori eram oprit de natura experienței mele. 
Mă gândesc că aceasta s-a întâmplat nu numai în expe- 
riența mea, dar și ale tuturor altor scriitori-asceţi. Viaţa 
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duhovnicească este asemenea apei vii: uneori este un 
pârâiaș mic; alteori un râu sau o confluență de râuri; în 
alte cazuri este o mare largă, ba este o muzică a pârâului 
care curge printre pietre; ba o vibrare necurmată dar totuşi 
este o curgere liniştită a unui râu puternic; ba vârtejuri de 
apă când se varsă ape de munte cu repeziciune mare; ba o 
suprafață de ape ca oglinda care reflectă soarele şi cerul 
albastru; iar o măreaţă linişte și o tăcere în noaptea cu 
lună. Şi cu toate acestea apele sunt aceleași. 

Duhul omului în timpul întoarcerii spre Dumnezeu 
întotdeauna poate să primească de la El revărsarea unei 
alte existenţe, alte dimensiuni și cuprinde prin colabora- 
rea Duhului lui Dumnezeu lumea. Existența cosmică se 
atinge chiar de cei ce sunt fără de început în nevoința 
rugăciunii către Cel ce este fără de început. Eu nu cunosc 
o asemenea experienţă care să fie ca o sumă demonstrativă 
pentru toate celelalte, mai ales când este vorba despre stări 
începătoare Și mijlocii. Chiar dacă duhul nostru se apropie 
din când în când de o vedere desăvârșită, atunci și această 
desăvârșire este totuşi relativă şi în mișcarea noastră pă- 
mântească ea nu este neclătinată. Într-un cuvânt, bogăția 
extraordinară dăruită de Sus nu poate fi înfățișată în 
„ succesiuni cronologice și logice și eu las la o parte această 
grijă. 

Metoda stareţului Siluan este să-l așeze pe om în faţa 
unui principiu comun pentru ca pe urmă el să se poată 
controla singur și să-și cunoască stările. lată câteva exem- 
ple: „trebuie să mâncăm atâta cât după primirea hranei să 
nu se întrerupă rugăciunea și sentimentul prezenței lui 
Dumnezeu“ (Luca 3,24): „orice început pentru care 
sufletul nu se hotărăște să ceară binecuvântarea lui 
Dumnezeu e mai bine să fie amânat“; „precum orice lucru 
înaintea căruia nu merge rugăciunea netulburată e mai 
bine să nu-l facem“; „dacă în timpul rugăciunii ne vine în 


EXPUNERE SUMARĂ A VIEȚII DUHULUI NOSTRU 259 


conștiință un gând străin rugăciunea este tulburată“; „dacă 
în inimă viețuieşte o dușmănie față de cineva, o aducere 
aminte de rău, atunci mântuirea noastră nu este sigură“ 
„dacă î în noi nu există iubire de vrălmaşi, noi ne aflăm 
încă în brațele morţii și nu l-am cunoscut pe Dumnezeu 
cum trebuia să-l cunoaştem“. Și cele asemenea. 

Eu sunt hotărât să-mi continui scrisul cu mai puţine 
cerințe față de mine însumi oferind experiența. mea de o 
jumătate de veac în manifestările ei particulare, în legătură 
cu stările de bază ale credinţei noastre primite de mine: 
Dumnezeu este lubire — este Treimea de o ființă și 
nedespărțită, Absoluta Existenţă — Personală în raporturi e 
noastre cu Dumnezeul cel Personal — care de asemenea 
mai înainte de toate sunt personale. Păcatul este întot- 
deauna călcarea poruncii sau abatere de la iubirea Tatălui. 
Restabilirea neprihănirii și neschimbării în momentele 
unirii cu Dumnezeu se face prin pocăință. Vederea deplină 
a păcatului în afară de Hristos şi de Lumina Duhului sfânt 
nu poate fi dobândită niciodată de nimeni şi nu poate fi 
înțeleasă. Calea către Tatăl tuturor celor ce există este 
Hristos ŞI înfierarea noastră este cu putință numai şi 
exclusiv prin EI şi în El ca cel ce este Fiul unul născut 
împreună fără de început cu Tatăl. Plânsul întregii noas- 
tre ființe este o stare normală a pocăinţei adevărate. Cu 
cât mai zdrobitoare este spaima veşnicei despărțiri de 
Dumnezeu, cu cât mai uimitoare este frica la vederea 
urâţeniei noastre, pe atât năzuința noastră. duhovnicească 
spre rugăciune este mai puternică. Problema extraordi- 
nară, care stă în faţa noastră nu trebuie să ne abată de la 
împlinirea ei. Dacă noi credem că Hristos, Creatorul 
naturii noastre, cunoaște în mod desăvârşit potenţele finale 
a acestei naturi, atunci noi ne vom întări spre nevoință. 
Potrivit Revelaţiei noi suntem aleşi în Hristos „înainte de 
întemeierea lumii. Apostolii și Părinţii noştri au cunoscut 
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acest lucru. Penţzu ce dar să fim împuținaţi la suflet în faţa 
unor chemări tât de minunate, în fața cărora toate 
sensurile și scopurile pălesc? Mai mult decât atât: în afară 
de această idee toate se pustiesc și viaţa devine o deșăr- 
tăciune fără sens, Hristos ni s- a arătat nouă ca om, 
realizarea sfintei veşnicii în sânul Tatălui. Prin urmare e 
cu: neputiință să ne “lepădăm de chemarea Lui și de a-L 
urma (loan, 16-23). Desigur noi nu suntem mai puternici 
decât apostolii „care se înspăimântau și erau cuprinși de 
frică urmând pe Domnul care urca spre Ierusalim pentru 
judecata ce-i sta înainte“ (Marcu 10, 32-33). Noi știm că 
suntem în război, iar lupta pe care am ales-o este lupta cu 
vrăjmaşul întregii umanități, cu moartea (| Cor. I, 5, 26). 
În fond 'omul nu are alt vrăjmaș. Noi ne luptăm pentru 
înviere, pentru învierea noastră proprie și pentru învierea 
altui om. Domnul „ne-a trimis ca pe niște oi în mijlocul 
lupilor“ (Matei :0, 16). i 

"Pe scara stărilor duhovniceşti. aie creștinului și poate 
mai întâi de toate a monahului, pe treapta de jos se află 
„întunericul cel mai de afară“ (Matei 8, 12), iar pe treapta 
cea mai de sus se află „împărăţia lui Dumnezeu“ (Marcu 
9, 1). Starea de mulțumire de sine duce la regret. Ea nu 
numai că este incapabilă de a primi creștinismul adevărat, 
dar chiar se întoarce de la el; în vremea noastră e cu 
putință să întâlnim evlavioși a căror experiență se apropie 
de starea atotcuprinzătoare. Ei au trecut prin clătinările 
dureroase ale: sufletului, prin torturile conștiinței fiind 
conștienți de prihănirea şi nedreptatea lor în faţa lui 
Dumnezeu. Prin îndoielile. „pierzătoare şi prin lupta plină 
de suferință cu patimile, ei au cunoscut starea chinurilor 
din lad, întunericul greu al disperării, întristarea de 
nedescris şi amărăciunea părăsirii lui Dumnezeu. Cel care 
caută adevărata pocăință primeşte multă bucurie și pace 
duhovnicească. Cel ce se roagă se atinge de focul iubirii 
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lui Dumnezeu Şi intră în lumina neînserată „a cetății celei 
veşnice“ (Evrei 13, 14). Inima subțiată de post și de 
rugăciune devine clarvăzătoare după- 'har; i se descoperă 
adâncurile sufletelor și căile ce duc la vindecarea. prin 
“pocăință. Clarviziunea de alte feluri nu este luată în 
seamă. La început, de obicei, coboară harul „adu- 
cerii-aminte de moarte“, acesta reprezintă o stare 
deosebită pentru inima omului care petrece în întunericul 
“păcatului. În această stare Duhul lui Dumnezeu care încă 
nu este cunoscut și care este ascuns îi comunică omului 
vederi de necunoscut lumii înconjurătoare. Această lume 
caută existența cosmică care din momentul zămislirii este 
supusă putreziciunii, absurdă, afundată în întunericul 
morții. 

Începutul luptei biruitoare cu păcatul constă în 
îndepărtarea de locurile pământeşti, de oameni și de 
împrejurări legate de căderile noastre. Plecarea din lume, 
fuga î în pustie apar în acest sens ca etape pozitive deoarece 
în pustie suntem feriți de anumite păcate. Creştinul atent, 
chiar când este asaltat de patimi încă nebiruite, le irăiește 
ca pe o robie. Afară de aceasta sunt multe păcate care 
independent de realizarea lor în formele vizibile ne duc la 
pierzare, — de exemplu: mândria, slava: deșartă, înălțarea 

"de sine, pomenirea de rău și altele. Lupta cu ele poate fi 
anevoioasă chiar şi în pustie când ești singur. Biruinţa 
tuturor se află în smerenie, care ne aseamănă cu Domnul 
cel ce este nepătimaș și smerit. 

Nepătimaș este Dumnezeu şi Cei ce se mântuiesc în El 
sunt nepătimaş. Sensul nepătimirii creștine se află în 
faptul că omul se eliberează de puterea ce stă asupra lui, 
de „legea păcatului“ (Rom. 8, 2). Starea de nepătimire se 
caracterizează prin prezenţa permanentă a harului Duhu- 
lui Sfânt înlăuntrul omului, care mărturiseşte duhului 
nostru că „noi am trecut de la moarte la viața nepieritoare“. 
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Acţiunea Duhului Sfânt se cunoaşte în iubire, „căci 

Dumnezeu este iubire“ , Şi cel ce petrece în iubire petrece 

„ în Dumnezeu şi Dumnezeu î în el (I loan 4, 16). Această 
iubire este nemuritoare după izvorul ei. Ea nu se micșo- 
rează din cauza suferințelor, deoarece îi este proprie 
compătimirea. Punându-l pe om în afara morţii, această 
iubire în chip firesc e plină de milă compătimitoare Chiar 
şi faţă de vrăjmași. Ea nu se teme de cei ce omoară 
trupul: ci are milă de ei ca de unii care sunt lipsiţi de 
viață adevărată (Matei 10, 28). Așa suntem noi învățați 
de către Sfinţii Părinţi să înțelegem lucrurile și să trăim 
această înţelegere duhovnicească. 

Fiind născuţi în această lume, suntem legaţi cu ilecaioă 
legături de rudenie. Între hotarele ei ne construim 
veşnicia. Noi nu putem să nu iubim lumea aceasta, dar 
asta nu înseamnă că vom merge pe căile lumii. Nu putem 
să nu iubim lumea, dar când atracția spre ea covârşește 
dragostea noastră către Dumnezeu, atunci trebuie să găsim 
în noi puteri necesare ca să facem ca și Avram: să luăm în 
mâini foc şi cuţit să aducem jertfă tot ce avem mai scump 
în noi, pentru ca iubirea de Dumnezeu să biruie în 
sufletele noastre (Fac. 22, 6). 

Noi ne ostenim aici cu o sfântă osteneală, atrași de 
chemarea Tatălui care este deasupra lumii. Ne dăm seama 
că acea parte a ființei noastre care năzuieşte către EI, chiar 
ea însăși se ridică deasupra lumii. Noi ştim că Dumnezeu 
ne-a chemat să fim cu El în actul creației ca dumnezei 

* nemuritori. Noi înşine suntem creaturi, dar Domnul Lisus- 
cu venirea Lui pe pământ, la creatura Lui, ne creează pe 
noi după asemănarea Sa. 

În felul acesta devenim fiii Celui prea Înalt (Luca 1, 35). 
Tot ce spune Hristos despre Sine în întruparea Lui poate fi 
raportat și la noi: „Fiul nu poate să facă nimic de la Sine 
dacă nu vede pe Tatăl făcând, că ce face El face şi Fiul de 
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asemenea. Căci Tatăl iubeşte pe Fiul și îi arată tot ce face 
EI singur“ (loan 5. 19-20). 

Omul este dublu: el se află și în lumea aceasta, şi în 
lumea spirituală. În formele inferioare ale ființei 'sale 
pământești el se află ca un „lucru“ al acestei lumi Și ca 
atare el este determinat. Ca ipostas, chipul ipostatic al lui 
Dumnezeu, el merge mai departe de orice determinare de 
aici. Noi suntem un nimic, luaţi din „nimic“, dar suntem 
măreţi în harul mântuirii. În 1 noi conviețuiesc atârnarea 
şi libertatea, — putreziciunea şi nemurirea, robirea şi 
împărăţia. După cădere oamenii socotesc măreț ceea ce în 
ochii lui Dumnezeu este urâciune (Luca 16, 15); se feresc 
şi dispreţuiesc ce este mai de preţ în faţa Lui (1 Petru 3, 4; 
Luca 1, 52), 

Ca să fie creștin are nevoie de îndrăzneală, în fața 
căreia se veştejesc' alte îndrăzneli „lisus Hristos a biruit 
lumea și pe noi ne cheamă spre comuniunea cu veşnica 
Lui biruinţă“ (1 Timotei 2,5; loan 16-33). După înălţarea 
sa El a şezut de-a dreapta lui Dumnezeu (Marcu 16-19). 
Nouă tuturor ne este necesară o mare putere de credință 
apostolică sau de simplitatea copilului ca să primim fără 
îndoială această chemare. Biruitorului îi voi da să șadă 
cu Mine pe tronul Meu, cum și Eu am biruit și M-am 
așezat cu EI pe tronul Lui, „cel ce are urechi de auzit să 
audă“ (Apoc. 3, 21-22), „oricine este născut din Dumnezeu 
biruieşte lumea şi aceasta este biruinţa care învinge lumea, 
credința noastră... 

Cine încearcă să urmeze pe Hristos „oriunde ar merge 
EI“, acela în chip inevitabil va fi cutremurat de la o mică 
cunoștință la una mai mare, de la o mică măsură de 
dragoste 'către una mai mare. 

„Doamne, Tu știi că eu sunt neputincios. Cu frică caut 
căile ce duc spre Tine. Nu mă trece cu vederea: nu Te 
depărta de mine în căderea mea; apropie-Te și de mine, 
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om de nimic, dar însetat. Sălășluiește-Te în mine şi 
săvârşeşte Tu singur toate câte ne-ai poruncit nouă; fă-mă 
să fiu al Tău în vecii vecilor în dragoste neclătinată“. 

Viaţa Dumnezeiască e necuprinsă cu mintea ome- 
nească. Ea face parte din tainele lui Dumnezeu. Totuşi, nu 
înseamnă că Domnul înadins ascunde de noi unele laturi 
ale Existenţei veşnice. Desigur, ca unii care suntem creați 
din „nimic“, ne stă în față maturizarea și statornicia în 
adevăr, printr-un treptat mod de cunoaştere a Tainelor. 
Toate darurile Creatorului sunt date pentru noi care n-am 
avut nimic. El ne dă viaţa ce izvorăşte din EI: Viaţa Lui 
devine viața noastră. 

Dumnezeu ni s-a descoperit ca o existență Personală. 
Cunoaşterea lui Dumnezeu este un act cu două laturi: una 
a celui ce dă și alta a celui ce primește. Această cunoaştere 
întotdeauna poartă un caracter personal. Noi suntem 
chipul lui Dumnezeu și purtăm în noi o năzuință de 
neînfrânt spre Existenţa Divină. 

După crearea Omului, Dumnezeu nu mai acţionează 
singur, ci întotdeauna cu omul creat după chipul Său. 
Procesul desăvârşirii noastre se compune din întâlnirea 
„celor două voințe: a Creatorului și a creaturii, a două 
persoane: Dumnezeu și omul. Cunoaşterea privitoare la 
Dumnezeul cel viu ni se comunică în unirea noastră cu El 
în însăşi Existența Lui. O asemenea lucrare de „unire“ este 
urmarea iubirii reciproce care ne deschide inimile și toată 
ființa noastră în deplinătatea ei. Dar dacă îi dăm numai o 
parte din viața noastră, atunci nu trebuie să așteptăm că 
EI, Cel fără de început, să ni se descopere în toată 
plinătatea Lui. Domnul este îndelung răbdător. El ni se 
dăruie pe cât noi suntem gata în libertatea noastră să-L 
primim. 

Dumnezeu se contopeşte cu omul atât de mult, încât 
omul Îl trăiește ca pe propria lui viață şi. nicidecum ca pe 
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un „obiect“ al cunoașterii. Metoda științifică de cunoaş- 
tere, care obiectivizează, nici într-un caz nu i se poate 
aplica. În unirea Lui cu noi, atât El cât şi noi rămânem 
neschimbaţi, ca persoane care nc dăm sâama că suntem 
legaţi prin iubire. E spune despre Sine: „Eu trăiesc“; Eu 
sunt şi El ne comunică tocmai această viață; așa încât ȘI 
noi putem spune: „eu sunt“. El este existent prin Sine, iar 
noi avem existenţa de la El. În măsura în care suntem 
într-Însul în aceeaşi măsură suntem în afară de moarte, 

adică veșnici. 

Numele Lui este „Alfa şi Omega“ (Apoc. L, 8), „cel 
dintâi şi cel de pe urmă“ (22-13). El este cel dintâi 
principiu ş şi al Său însuși și pentru tot ce există. Înainte de 
a ne atinge cu degetul Său; Înainte ca energia Lui — cea 
mai înainte de veci — să treacă prin inima, prin mintea și 
chiar prin trupul nostru, noi ne pierdem în simple ipoteze 
cu privire la El. Fiind creaturi nu pricepem cum este 
posibilă în general Existenţa. Noi constatăm acest fapt, 
dar nu putem merge mai departe. El s-a descoperit mai 
întâi pe Sinai lui Moise cu numele „Eu sunt“, dar s-a mai 
descoperit incomparabil mai puternic prin arătarea Lui în 
această lume în trupul nostru. Și ne-a dat binecuvântarea 
de a-L cunoaște ca persoană şi să ne vedem pe noi înşine 
înălțaţi spre acest chip al existenţei prin credinţa în EI, 
prin întâlnirea cu El în cea mai existențială unire, prin 
venirea Duhului Sfânt în inimile noastre. 

Apariţia Luminii necreate dă omului cunoştinţa exis- 
tenţială a lui Dumnezeu. Sufletul, mintea și chiar trupul 
nostru participă la această cunoaștere, deși î în noi El nu 
poate încăpea în toată plinătatea Lui, şi acest fapt 
trezeşte în noi setea plină de iubire de a înmulți 
comuniunea cu E]. 

Această sfântă iubire ni se înfățișează fără să ne îndoim 
de proveniența ei divină. Dar în. pofida elanului atot- 
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cuprinzător al acestei minunate iubiri, apărută în Lumină, 

ar fi nu numai nedrept, dar şi primejdios să ne încredem în 
noi înșine. Ştim din Scriptură că Preacurata Fecioară 
Maria merge cu grabă către Elisabeta, ca să audă de la ea 
dacă i s-a dat cu adevărat descoperirea privitoare la 
nașterea dintr-însa a Fiului celui Preaînalt... și a cărui 
Împărăţie nu va avea sfârșit (Le. I, 32-33), Un alt 
exemplu este Pavel. El a fost răpit în Rai şi a auzit cuvinte 
de negrăit, pe care omul nu are voie să le spună altora (II 
Cor. 12, 4). „Dumnezeu... a binevoit să descopere în el pe 
Fiul Său“ (Gal. 1, 15-16). Şi cu toate acestea el s-a dus de 
două ori la Jerusalim, ca să se supună judecății lui Petru şi 
a celorlalți: „ca să primească de la ei confirmare că nu s-a 
nevoit în zădar“ (Gal. 2, 1-2). Sunt nenumărate asemenea 
exemple în istoria Bisericii noastre, stabilită ca o pravilă 
obligatorie — de a ne verifica pe noi înşine prin judecata 
altora, mai experimentați, mai bătrâni, recunoscuţi ca 

adevăraţi cunoscători. 

La temelia ființei noastre se află pecetea creării noastre 
din „nimic“, care ne scuteşte de posibilitatea vreunei jude- 
căți individuale cu privire la Existenţa de sine a Fiinţei 
Absolute. În afară de aceasta noi purtăm în noi înşine 
urmările „căderii lui Adam“, care se exprimă în tendința 
îndumnezeirii de sine. Noi putem deveni victima „închi- 
puirii“ noastre şi să cădem din realitatea cu adevărat exis- 
tentă, care nu este individuală, ci „sobornicească“. Noi sun- 
tem chemaţi să cuprindem î în sinea noastră toată plinătatea 
existenţei omenești și chiar a celei Dumnezeiești, dar 
trebuie să recunoaștem că mai este mult până „acolo“. ȘI 
astfel rămâne cu desăvârșire necesar pentru fiecare din 
noi, de-ar fi cineva înzestrat cu orice fel de dar prooro- 
cesc, să se încredințeze că suntem incluşi în Sobornicescul 
chip după chipul Existenţei lui Dumnezeu celui în Treime, 
prin mărturia altor persoane. 
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Fiind conștient că ești depărtat de Dumnezeu, de 
Dumnezeul cel ascuns dar totuşi iubit, este un mare chin. 
Acum, când mă gândesc la ceea ce într-adevăr s-a petrecut 
cu mine în acei ani binecuvântaţi, gândul meu merge în 
trei direcţii: 1. — Setea de Dumnezeu care mă mistuia mi 
se părea exclusiv naturală, „un lucru care trebuiește“ (Lc. 
10, 42), în starea mea de sărăcie. 2. -—- Eu sunt neputincios, 
întru toate nestatornic... de unde dar mi-a venit rugăciunea 
care întrece puterile firii mele? 3.-— Oare nu însuși 
Dumnezeu m-a atras cu puterea Lui?... Nu s-au unit oare 
două voințe: a lui Dumnezeu și a mea, întrucât Creatorul 
şi Părintele nostru nu săvârşeşte cu noi ceva fără consim- 
țământul și colaborarea noastră? E 
Chinul sufletului meu era neîncetat — ziua și noaptea. 
Acest chin se revărsa în aceeași neîncetată rugăciune chiar 
în somn sau când mă aflam printre oameni. Totuşi în 
prezenţa martorilor o putere oarecare mă oprea de la 
manifestări exterioare, dar de îndată ce mă reîntorceam 
acasă, înainte de a izbuti să-mi închid uşa camerei mele, 
plânsul punea stăpânirea pe mine. În unele momente dure- 
rea sufletului pricinuită de despărţirea mea de Dumnezeu 
mă arunca pe podele și, în liniștea nopții, ceasuri întregi 
nu încetam plângând din cauza inexprimabilei și marii 
mele pierderi. Întreaga mea ființă: mintea, inima și chiar 
trupul meu, — totul se unea în una, strâns, solid, asemenea 
unui nod strâns legat. Și când plânsul trecea un hotar 
oarecare, atunci pământul, toată lumea văzută, cădeau din 
conştientul meu și rămâneam eu singur în fața lui 
Dumnezeu. Lumina insesizabilă, care ieşea din Cel fără de 
început, îmi dădea posibilitatea să mă văd pe mine în 
aspectul meu exterior, nu în condiţiile mele de toate zilele, 
dar lucru ciudat, pe care eu nu-l pot descrie: eu stăteam în 
fața Creatorului meu până la capăt dezgolit în însăși 
natura mea, și nu era în mine nimic ascuns de la ochii Lui. 
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Una din cele mai iripittacite întâmplări din viaţa mea, 
după Pronia lui Dumnezeu, a fost întâlnirea cu starețul 
Siluan. Acestui smerit bărbat i-a fost dat de Sus să se 
roage pentru toată lumea, ca pentru sine însuşi. Totuși a 
precumpănit într-însul întristarea pentru cei ce au plecat * 
de aici. Sufletul lui era aţintit spre vederea iadului, care 
este dincolo de hotarele pământului. El contempla acest 
iad în virtutea experienței ce i s-a dat, a experienței 
realităţii acestei stări duhovnicești. În general el depășea 
în rugăciunea lui atât timpul cât și spaţiul, căci duhul lui 
era întotdeauna întors spre veșnicie. Pe mine personal mă 
stăpânea iadul aici în istorie. Trăind în pustie, eu iu numai 
că nu m-am eliberat de această stare, ci chiar dimpotrivă: 
chinul meu pentru lume a crescut și mai mult în urma” 
evenimentelor celui de al doilea război mondial. 

Pustiul ne dădea libertatea să ne dedăm rugăciunii 
pentru omenire. Mai ales în ceasurile de noapte. Eu eram 
oarecum posedat de simțământul suferinței universale. La 
aceasta mă ajuta experiența primului război -mondial și 
revoluţia care a urmat în Rusia. Eu am trăit ani de zile în 
atmosfera înăbușitoare a luptelor fratricide. Nu există 
păcat mai mare ca războiul. În acei ani trăiam Liturghia, 
amintindu-mi de“ noaptea din Ghetsimani a lui Hristos şi 
de ziua groaznică de pe Golgota. Eram - cuprins de 
disperare: mi se deschideau dimensiunile primei căderi a 
Omului. Cum am rămas viu — nu-mi aduc aminte. 

„lisus gustând oţetul, a spus: săvârșitu- -s-a. Şi ple- 
cându-și capul, și-a "dat duhul (loan 19, 30). Ce era în 
conştientul lui Hristos, când EI a rostit acest cuvânt — . 
săvârșitu-s-a? Să descoperi acea veşnicie pe deplin; în care 
totdeauna petrecea Domnul nostru, nimeni nu este în stare.. 
Dar nu va fi o greșeală să presupunem că în vederea Lui 
globală intra nu numai „epuizarea“ (deșertarea) totală 
până la pogorârea la iad, dar şi vederea biruinţei Lui asupra 
morții: El a văzut pe mulţi oameni mântuiți de puterea Lui 
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în Lumina Împărăției Tatălui. Ceea ce a fost în gândul 
Celui Preaînalt cu privire la Om, în mintea creatoare a lui 
Dumnezeu „înainte de întocmirea lumii“, acum devine . 
posibil şi realizabil. „Lucrul“ ce i-a poruncit Tatăl lui 
Hristos — EI l-a împlinit (loan 17, 4). 

Noi suntem cuprinși de spaimă, înfricoşaţi, când se 
deschid înaintea noastră. limitele extreme ale” suferinţei. 
"Dar specificul căii creştine rezidă în faptul că paralel cu 
coborârea în latura chinurilor devine posibilă ieşirea 
duhului omenesc în sferele Luminei necreate. Când 
asupra noastră se năpustesc chinuri ce ni se par 
insuportabile, atunci pe neaşteptate se deschide un acces 
spre un belșug de viaţă cu adevărat nemăsurat; atunci noi . 
începem să cunoaştem  mai- profund pe Hristos, 
Umanitatea Lui şi Divinitatea Lui. Și duhul nostru 
triumfă și se miră de minunea pe care a făcut-o 
Dumnezeu -cu noi. După rugăciunea din Ghetsimani 
rămâne veșnic în puterea ei reală; după cum moartea lui 
Hristos de pe Golgota este trăită pe vecie în trupul lumii 
create; după cum toate faptele și cuvintele Domnului 
rămân neşterse din istoria neamului nostru, tot astfel vor 
rămâne în noi înşine gravate toate ostenelile noastre în 
urmarea lui Hristos, dar transfigurate cu puterea iubirii 
lui Dumnezeu. 

Celui credincios i se oferă stări asemănătoare cu ale 
hui Dumnezeu cel întrupat: Noi nu vorbim de deplina lor 
identitate, dar nu negăm analogia lor. O nebunie ar fi 
prima; necuviinţă și ingratitudine ar fi a doua. Și dacă 
niciodată nimănui nu i-ar fi dat să trăiască în rugăciune 
măcar o mică asemănare cu stările omului-Dumnezeu, 
atunci cum ar fi fost posibil oamenilor în general să recu- 
noască în El pe, Dumnezeu? „Aceasta este viața veșnică, 
ca'să te cunoască pe Tine, unul și adevăratul Dumnezeu, Şi 
pe lisus Hristos pe care L-ai trimis“ (loan 17, 3). Întreaga 
noastră nevoinţă, care nu este ușoară, este să- -L cunoaștem 
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pe Unul Adevăratul Dumnezeu. Duhul nostru este înde- 
părtat nu spre fenomenele vremelnice, ci spre Existenţa 
netrecătoare. Năzuinţa minţii noastre se îndreptă spre Cel 
ce este, care se află la temelia tuturor celor ce există, Care 
este Întâiul şi Cel de pe urmă. Și cum am putea să 
atribuim lui Hristos Celui „istoric“ asemenea atribute, 
dacă urmarea poruncilor Lui n-ar aduce acele roade despre 
care cu atâta evlavie și cu atâta bucurie vorbesc Părinţii 
noștri din neam în neam, dacă EI ar fi fost un individ tot 
atât de mărginit, cum suntem toți? Dar... Fiul lui 
“Dumnezeu... ne-a dat minte ca să-L cunoaştem pe 
adevăratul Dumnezeu şi să fim în adevăratul Lui Fiu, lisus 
Hristos... (1 loan 5, 20). Şi Apostolul Pavel zice că în noi 
„trebuie să fie aceleaşi simțăminte ca şi în lisus Hristos...“ 
(Fil. 2, 5). Şi din nou Pavel zice „îşi pleacă genunchii în 
faţa Tatălui Domnului nostru Iisus Hristos“ (Fil. 2, 5), ca 
să ni se dea Duhul Lui pentru a ne întări în omul cel 
lăuntric. Prin credință Hristos să se sălășuiască în inimile 
noastre, pentru ca noi să putem ajunge cu toții sfinți, să 
înțelegem împreună cu toți sfinţii care este lărgimea și 
lungimea şi adâncimea și înălțimea și să cunoaştem 
iubirea lui Hristos, cea mai presus de cunoştinţă, ca plini 
să fim de toată plinătatea lui Dumnezeu (Efes. III, 14-19). 
Așadar, dacă la începutul creştinismului a fost Duhul, 
Care a pus în gura şi în inima lui Pavel aceste cuvinte, 
atunci acelaşi Duh până în ziua de astăzi n-a încetat să 
miște inimile credincioșilor spre o asemenea rugăciune 
pentru toată lumea, pentru ca fiecare om să cunoască cu 
toată fiinţa lui că Domnul cheamă pe toţi şi pe fiecare în 
parte în „minunata Sa Lumină“ (1 Petru 2, 9). i 

Noi nu cuprindem cu mintea noastră ce înseamnă 
mântuirea lumii sau să înțelegem învierea din morţi 
(Marcu 9, 10); dar în rugăciune ni se dă uneori starea care 
întredescnide tainele veacului viitor. Credem că va veni 
un asemenea moment, care se numește „împlinirea 
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vremii“ (Efes. [, 10), ca împlinire al tuturor celor ce a 
gândit Creatorul despre noi. 

Veşnicia nu are lungime, chiar dacă cuprinde toate 
întinderile veacurilor şi spaţiilor. Despre ea se poate spune 
ca despre „0 veşnică clipă“, care nu se supune nici unei 
determinări sau măsuri; nici "vremelnice, nici spațiale, nici 
logice. În ea, în această inexplicabilă clipă, şi noi, după 
darul Duhului Sfânt, într-un singur act nesfârşit şi 
nemuritor, din toată ființa îmbrățișăm cu dragoste toate 
cele existente din veac, şi Dumnezeu va fi totul în toți 
(| Cor. 15, 28). Existenţa creaţiei raţionale trebuie să devină 
desăvârşită după chipul lui Dumnezeu celui întreit. În 
aceasta este sensul, şi scopul, și misiunea Bisericii lui 
Hristos: „Toţi să fie una, după cum Tu, Părinte, întru Mine 
şi Eu întru Tine, ca și ei să fie întru Noi una...“ (loan 17, 
21). E limpede că orice membru al Bisericii trebuie să 
ajungă la plinătatea asemănării cu Hristos, chiar până la 
identitate, altminteri nu se va realiza unitatea Bisericii 
după asemănarea unităţii Sfintei Treimi. 


XIV 
DESPRE LIBERTATEA DUHOVNICEASCĂ 


Pe 
„Întru libertatea cu care Hristos ne-a făcut liberi, 
țineți-vă cu tărie și nu vă prindeți iar în jugul robiei“ 
(Gal. V, 1). 
Omul făcut din pământ (Fac. II, 7) este dependent de 
puterile naturale şi, în general, de energia cosmică, cu care 
este legată necesitatea și determinismul. Numai prin 
Hristos cunoaştem Împărăţia libertăţii Duhului lui 
Dumnezeu (Il Cor III, 17), iar apoi și a duhului omenesc 
(loan VIII, 31-32). Ultimul, duhul omenesc, ca unul ce 
este după chipul celui dintâi, făcut de Dumnezeu, pe cale 
neajunsă de minte se naște oarecum în trupul nostru, dar 
după natura lui el, duhul omului, stă mai presus de materia 
cosmică. Din întâlnirea cu Hristos el creşte în conștiința sa 
ipostatică până la acea maturitate, când încetează de a 
depinde de legile naturale ale pământului și începe să 
primească în mod activ suflarea veșniciei divine. 
Libertatea omului, care crede în Divinitatea lui lisus 
Hristos şi care petrece în sfera cuvântului Său, aparţine 
planului unor alte dimensiuni. Ea, această libertate, nu 
este cu nimic determinată din afară. Un asemenea om — 
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care se apropie de măsura vârstei depline a lui Hristos (Ef. 
IV, 13) — deşi este creatura lui Dumnezeu, totuşi 
Creatorul se poartă cu el nu ca şi cu „energia“ Sa, ci ca și 
cu un fapt evident chiar pentru El: Dumnezeu nu-i adaugă 
nimic cu sila, nici chiar iubirea către El, ca și către un 
Tată. El se descopere omului, ca unul „care este“, 
lăsându-l pe om să reacționeze în libertatea lui. Astfel 
Biserica respinge chiar determinismul: cum că bunătatea 
lui Dumnezeu va găsi căile ca, nedesființând principiul 
libertăţii, să-i mântuiască pe toţi și pe toate. 

Această libertate aparţine principiului personal în om. 
Aceste două: Persoana și libertatea, sunt unite indiso- 
_lubil; unde nu există libertate, acolo nu este persoana, ȘI 
viceversa, unde nu este persoana, acolo nu este libertate. 
Acest gen al existenţei veşnice este propriu exclusiv 
Persoanei şi nicidecum individului ( Cor. XV, 47-50). 

Noi suntem creați de Dumnezeu „după chipul Lui“ 
pentru o viață „după asemănarea Lui“, adică pentru 
îndumnezeirea noastră finală, când ni se comunică Viaţa 
Divină în toată plinătatea ei. Raportul între Dumnezeu și 
om este întemeiat pe principiile libertății. În autodefinirile 
noastre finale în faţa lui Dumnezeu. noi suntem persoane 
cu autoritate proprie. Când în libertatea noastră noi 
înclinăm spre păcat, atunci rupem uniunea iubirii cu El și 
ne îndepărtăm de El. Posibilitatea autodefinirii noastre 
negative în raport cu Tatăl ceresc constituie aspectul tragic 
al libertăţii. Dar această fatală autocraţie totuşi apare ca o 
condiție necesară pentru persoana “creată, în timpul 
înălțării î în sfera Vieţii Dumnezeiești. 

Da, noi suntem liberi, dar nu în acea măsură absolută 
în care este liber însuși Dumnezeu. El determină întru 
toate Existenţa Sa. Iar noi creați din „nimic“ nu avem 
existența în noi înşine; noi nu putem crea nici un fel de 
existență, pe care am dori s-o facem după mintea noastră 
sau după nebunia noastră. În fața noastră se află faptul 
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primei existenţe de sine a lui Dumnezeu, în afară de care 
nu există nimic cu existență de sine. Nouă ne stă în faţă o 
alegere: ori înfierea de către Dumnezeu și Tatăl nostru ori 
îndepărtarea de El în întunericul inexistenței. O cale de 
mijloc nu există. Creștinul este chemat spre îndrăznirea de 
a crede că noi putem fi introduşi în stăpânirea Existenţei 
Dumnezeieşti. Ea nu ne aparţine, pentru că noi suntem 
făptură. Noi nu dispunem de puteri pentru a crea această 
existență; ea ne poate fi dăruită ca un dar curat al iubirii 
unui Tată. | 

Ce vorbesc eu acum? Eu încerc să găsesc o varecare 
paralelă din viaţa noastră de toate zilele, care ne-ar “explica 
ce se petrece cu noi când Domnul se sălășluieşte î în noi.. 
Omul se naște orb, un copil fără ajutor. Arma lui în lupta 
pentru existență este plânsul prin care el îşi exprimă 
nemulțumirea sau suferința, ori pe ce cale i-ar veni. Părin- 
ţii, şi mai întâi de toate mama, din dragoste pentru rodul 
pântecelui său, se grăbesc să-l ajute. La începutul vieţii 
pruncul se lipeşte de mamă: o apucă cu mâinile de gât; se 
lipește de faţa ei, de umeri, de piept, de picioare. Treptat 
învață să distingă lucrurile, pronunță câteva cuvinte, îşi 
însușește câteva noțiuni, devine mai puternic, e capabil să 
stea în picioare, să meargă şi să alerge, în sfârșit ajunge la 
maturitate fizică, morală, intelectuală; el însuşi poate fi 
tată sau mamă; intră în viaţa de sine stătătoare. Tot ce i s-a 
întâmplat în copilărie se şterge din amintirea lui. El știe 
cine sunt tatăl și mama lui, dar nu mai are simțământul 
dependenţei de ei. “Trăieşte ca şi cum n-a ieșit din nimeni, 
liber în mişcările Şi hotărârile lui. Se vede pe sine ca pe o 
oarecare plinătate, ca pe o individualitate integrală — „eu 
trăiesc“. Cum s-a întâmplat acest lucru, nu știu, dar acest 
fapt este până în sfârșit convingător pentru mine însumi. 
Numai mintea mea ştie că acea viaţă pe care au avut-o 
părinții mei mi s-a comunicat mie, s-a scurs în vinele 
melc, a devenit a mea, și-a găsit calea sa. 


DESPRE LIBERTATEA DUHOVNICEASCĂ „275 


Așa se întâmplă î în relaţiile cu Dumnezeu: „... Cum 
Tatăl are viaţă în Sine Însuşi: așa i-a dat şi Fiului să aibă 
viață în Sine" Însuși“ (loan , 26). „Precum Tatăl cel viu 
M-a trimis pe Mine și Eu viez prin Tatăl, așa şi cel ce Mă 
mănâncă va fi prin Mine viu (loan VI, 57— 58). „Eu sunt 
viu şi voi veţi fi vu“ * (loan 14, 19). Când această viață 
primordială ni se comunică în chip existenţial, atunci noi 
o simţim ca pe propria noastră viață. Noi cunoaștem din 
experienţa precedentă că această viaţă ne este dată de 
Dumnezeu; după ființa ei ea nu este a noastră, dar este 
dată celor ce se mântuiesc ca un bun inalienabil, ea devine 
într-adevăr viața noastră. Despre ea se poate vorbi cu 
cuvintele Sfântului Apostol Pavel: „şi nu eu mai trăiesc, ci 
Hristos trăiește în mine“ (Gal. II, 20); repet: Eu ştiu că El 
trăieşte în mine, dar viaţa Lui a devenit un sâmbure, 
nucleul cel mai lăuntric din toată ființa mea, așa încât eu 
pot vorbi despre acest germene ca ' despre viaţa mea: 

- trăieşte Domnul, trăiesc şi eu. 

„Cel ce are "poruncile Mele şi le păzește, acela Mă . 
iubește, acela va fi iubit de Tatăl Meu; Şi Eu îl voi iubi Și 
Mă voi arăta lui... „şi Noi vom veni la el şi ne vom face 
locuinţă într-însul“ (loan 14, 21). O va face, desigur, nu 
pentru o vreme, ci pentru veşnicie. 

Intrarea noastră în stăpânirea acestei vieți nemuritoare 
este condiționată de păzirea poruncilor Domnului. ă 

„Dacă veţi rămâne în cuvântul Meu, atunci veţi fi cu 
adevărat ucenicii Mei. Şi veţi cunoaște adevărul şi 
adevărul vă va face liberi: (loan VIII, 31-32). 
Asemănarea naturii noastre cu Dumnezeu, în mod firesc, 
naște în noi setea de a cunoaşte Adevărul, năzuința spre 
desăvârşirea Dumnezeiască. Această desăvârşire nu este în 
noi înșine, ci în Tatăl, izvorul tuturor celor existente. 
Urmarea Lui întru toate n-are deloc caracterul supunerii în 
faţa unui dictat al unei autorități exterioare nouă: aceasta 
este atracţia iubirii noastre spre EI; noi ne ostenim 
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neîncetat după desăvârşirea Lui. Și Hristos ne-a dat nouă 
porunca: „fiți desăvârşiți, cum desăvârșit este Tatăl vostru 
-din ceruri“ (Mt. V,48).. 

Sfânta voie a Tatălui, din veci existentă în EI, r nu ne 
„este străină nouă, care suntem „Chipul“ Său. Ea este înru- 
dită cu duhul nostru, cu toate că depășește natura noastră 
creată. Superioritatea Tatălui explică necesitatea luptei pen- 
în deplina ei asimilare cu noi; și noi mergem spre această 
nevoință, totodată chinuitoare şi însufleţitoare. Prin rugă- 
ciune coboară asupra noastră puterea” Celui Preaînalt. 
Sfântul Duh săvârșește în noi ceea ce căutăm și aşteptăm. 
Noi ne întristăm până la durere, pentru că nu lăsăm să 
pătrundă în noi înşine plinătatea Lui. Și ne îndurerăm; şi 
suferim, dar suntem şi fericiţi în suferința aceasta; şi îl 
cinstim pe EI, şi ne închinăm Lui în dragostea noastră. În 
forma ei cea mai curată, rugăciunea noastră nu este nimic 
altceva decât o încântare a duhului în fața Lui. „Doamne! 
învață-ne să ne rugăm... El le-a spus lor: când vă rugaţi 
spuneți: Tatăl nostru“ (Le. II, 1-2). „Rugaţi-vă aşa (Mt. VI, 
9-13): „Tatăl nostru, carele eşti în ceruri, sfințească-se 
numele Tău“. Tu i-ai dat duhului meu să adulmece 
mirosul plăcut al Sfinţeniei Tale, şi acum sufletul meu 
insetează să fie sfânt în Tine. „Vie Împărăția Ta“: te rog 
ca viața Ta împărătească să mă umple pe mine, săracul și 
nenorocitul și să fie viața mea în vecii vecilor. „Facă-se 
voia Ta precum. în cer așa şi pe pământul ființei mele 
create... ca să mă includ ŞI eu, muritorul, în marele şuvoi 
al Luminii Tale, cum este el în Tine însuţi de la început“. 
„Pâinea noastră cea spre ființă dă-ne-o nouă astăzi“ şi mai 
înainte de toate ȘI. după toate „adevărata pâine, ce coboară . 
din cer și dă viață lumii“ (loan VI, 32-33). „Şi ne iartă 
nouă greşalele noastre, precum şi noi iertăm greșiților 
noştri “... 'Te rog coboară peste mine, păcătosul, harul 
Duhului Sfânt; care să-mi dea puterea să iert tuturor toate 
ca să nu rămână în mine vreo piedică de a primi iertarea 


DESPRE LIBERTATEA DUHOVNICEASCĂ 277 


de la Tine pentru nemăsuratele mele păcate. „Ci ne 
izbăvește de cel viclean“. Părinte. Sfinte, Bunule Atot- 
țiitor, slobozeşte- -mă de sub stăpânirea vrăjmaşului nostru 
şi al potrivnicului Tău... căci n-am puterea să mă lupt 
singur cu el. 

Prima mişcare a rugăciunii noastre e cererea pentru noi 
înşine. Dar când Duhul Sfânt va înmulți cunoştinţele 
noastre şi va lărgi conştiinţa noastră, atunci rugăciunea 
noastră capătă dimensiuni cosmice şi noi, chemându-L pe 


Tatăl nostru, prin cuvântul „nostru“ ne gândim la toată - 


omenirea şi cerem harul asupra tuturor oamenilor, cu 
aceeași inimă ca şi pentru noi înşine: 

„Sfinţească-se numele Tău“ în mijlocul tuturor popoa- 
relor; „Vie Împărăţia Ta“ în sufletele tuturor oamenilor, 
așa încât Lumina care iese din Tine — să devină viață 
pentru lumea noastră întreagă; „Fie voia Ta“, unica sfântă, 


unindu-i pe toți în iubirea Ta, pe Pământul locuit de noi, 


_după cum ea împărăţeş te în mijlocul sfinților în ceruri. 
” „Izbăveşte-ne de cel Şolea „omorâtorul de oameni“ 


(loan VIII, 44), care peste tot seamănă vrajba şi moartea 


(Mt. XIII, 27-28). 
Potrivit cu învățătura creştină, răul ca şi binele sunt de 
față numai acolo unde există o formă personală de 


existenţă. În afară de acest gen de viaţă, nu există răul, Ci 


* numai procese determinate ale naturii. 

În legătură cu problema răului în general şi mai ales în 
lumea oamenilor, se pune problema participării lui 
Dumnezeu la destinele istorice ale popoarelor. Foarte 
mulți au respins credința în Dumnezeu, pentru că li se 
părea că, dacă Dumnezeu ar exista, n-ar avea loc un 
asemenea dezmăț sălbatic al răului, o așa de mare 
varietate de suferințe nejustificate, o asemenea absenţă a 
orditi şi sensului î în toate. Ei uită şi nu cunosc deloc, că 


Creatorul respectă libertatea omului ca pe un principiu de - 


bază, întrucât oamenii sunt creați după chipul Lui. 
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Intervenţia lui Dumnezeu în voința oamenilor, de a-i 
atrage de pe căile răutății, ar însemna a-i lipsi de 
posibilitatea de a hotărî singuri; sau a-i reduce la nivelul 
legilor impersonale ale cosmosului. 

Dumnezeu, desigur, izbăveşte şi pe cei ce suferă 
separat și chiar popoare întregi, dacă ei înșiși își îndreaptă 
paşii pe căile Lui şi îl cheamă în ajutor. 

Nu toți au aceeași idee despre sensul cuvântului 
mântuire. Pentru creștinii care duc o luptă neîmpăcată cu 
păcatul, ea constă în faptul că Dumnezeu însuşi se dăru- 
iește pe Sine omului în necuprinsa Sa veșnicie. Pe un 
astfel de mevoitor necazurile vizibile îl pot însoți toată 
viaţa, dar el înlăuntrul său stă în fața Celui Nevăzut (II 
Tim. 4, 7, Fil. 1, 29; F. Ap. 9, 16; 1 Cor. 15, 30; Il Cor. 6, 
4). Zadarnică va fi încercarea de a descrie starea lui; el se 
lasă în voia lui Dumnezeu și în această automișcare se 
aseamănă cu Hristos (Lc. 22, 42). Acest act în fiinţa lui 
este o manifestare liberă a iubirii chenotice, care îl 
aseamănă pe om cu Dumnezeu: „... a sosit ceasul; iată Fiul 
omului se predă în mâinile păcătoşilor“ (Marcu 14, 41); 
- nu există iubire mai mare ca aceasta: noi ne predăm în 
sfintele mâini ale Celui ce ne-a creat și prin aceasta intrăm 
în plinătatea vieții Dumnezeiești. 

Vrednicia rugăciunii întrece preţul oricărei alte 
activităţi, fie în sfera socială sau politică, științifică sau 
artistică. Cel care cunoaşte acest adevăr din experienţă își 
sacrifică buna stare materială pentru răgazul de a convorbi 
cu Dumnezeu. E un mare privilegiu să ai posibilitatea să-ţi 
opreşti mintea asupra celor netrecătoare; asupra celor ce 
sunt mai presus și mai departe de toate cele mai remar- 
cabile cuceriri ale ştiinţei, ale filosofiei sau ale slujirilor 
obștești. La început lupta pentru libertatea duhovnicească 
poate să pară peste măsură de grea şi riscantă; dar totul se 
biruie când rugăciunea va cuprinde în întregime sufletul. 
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Rugăciunea unei profunde pocăinţe îl poate aduce pe 
om într-o astfel de stare, în care el primește experiența 
libertăţii în Duhul Adevărului: „ŞI adevărul vă va face | 
liberi“ (loan VIII, 32). Această sfântă libertate, din păcate, 
nu este cunoscută de majoritatea oamenilor. Primul simptom 
al eliberării este a nu dori să stăpânești asupra nimănui; 
treapta următoare este dezrobirea lăuntrică de sub stăpâni- 
rea altora asupra ta. Şi asta nu din dispreţ față de 
stăpânirile rânduite de Dumnezeu sau față de conducătorii 
vieţii din afară a popoarelor, ci în virtutea fricii de 
Dumnezeu, care nu îngăduie să calci porunca privitoare la 
dragostea de aproapele. 

Dumnezeu Cel fără de început ni s-a descoperit în 
inexplicabila Lui smerenie. El, Creatorul tuturor celor 
existente, nu ne stăpânește. Este adevărat, nici pe El nu-L 
stăpânește nimeni. Omul e după chipul acestui Dumnezeu 
smerit și liber; normal ar fi fost să tindem a ne asemăna 
Lui în chipul existenței: să ne înstrăinăm de stăpânirea 
asupra altora și să stăm în libertatea pe care ne-a dat-o 
(Gal. V, 1; 1 Cor. XV, 23-28). 

Când Lumina lui Dumnezeu vine în sufletul celui ce se 
roagă, îl scoate din robia patimilor și îl înalță în sfera 
purtătoare de lumină a libertăţii, plină de iubire, care 
exclude orice înclinare spre dorința de stăpânire, contrară 
iubirii. Acolo unde nu este libertate și iubire, totul este 
absurd. Chiar astfel de daruri, ca proorociile, vederea 
tuturor tainelor şi puterile minunilor, fără dragoste îşi 
pierd preţul (1 Cor. XIII, 1-2). 

Mare şi minunată este sfânta libertate. În afară de ea 
nu este cu putință mântuirea, ca îndumnezeire a omului. 
Este necesar ca el însuşi (Omul) să se hotărască liber 
pentru veșnicie. Toată făptura năzuieşte spre eliberarea 
din robia stricăciunii, în libertatea fiilor lui Dumnezeu 
(Rom. VIII, 21-23). 
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Peste tot acum se duc lupte pentru libertate şi 
independență, dar abia dacă găseşti un om căruia i s- a 
descoperit taina libertăţii în Dumnezeu, asemenea fiilor 
Părintelui ceresc. Vrednicia acestei stări este de nedescris: 
ea nu se cunoaşte altfel decât ca un dar de Sus. Şi iarăși, 
nu pot să nu-l amintesc pe Apostolul Pavel, care fără 
îndoială cunoștea libertatea împărătească-dumnezeiască: 
„Făptura cu nădejde așteaptă descoperirea fiilor lui 
Dumnezeu, pentru că nu de bunăvoie s-a supus 
deșertăciunii...“ (Rom. VIII, 19-20). 

„Staţi în libertatea pe care ne-a dăruit-o Hristos și nu: 
vă plecaţi din nou sub jugul robiei“ (Gal. V, 1). Este lesne 
de înţeles că patima dorinței de stăpânire asupra fratelui 
duce la lepădarea de Dumnezeul iubirii, la pierderea daru- 
lui Duhului Sfânt. În adâncul sufletului celui care înro- 
bește pe alţii se petrece prăbușirea în pustietatea nefiinţei. 
Asemănarea cu Domnul a celor ce stăpânesc exclude scla- 
vagia, în care nu există viața veșnică, nici chiar cea 
vremelnică. Dominarea de obicei se dobândeşte prin 
violenţă şi crimă. Unora, cei care n-au dat dovadă de milă, 
la judecata de apoi le va fi aplicat principiul: „Cu ce 
măsură măsuraţi, cu aceeași vi se va măsura“. Și încă: 
„Judecată fără milă pentru cel ce n-a avut milă“ (Mt. VII, 
2; lac. II, 13). 

„Unde este Duhul Domnului, acolo este libertatea“ (II 
Cor. III, 17). Libertatea în forma ei absolută este proprie 
numai lui Dumnezeu. lar omului i se dă binecuvântarea 
s-o cunoască parţial î în rugăciunea unită cu viaţa potrivit 
poruncilor. Rugăciunea este un dar nepreţuit al “cerului ȘI 
care cere de la noi „răgaz“. De dragul întâlnirii cu Hristos 
cel viu nu este prea greu să ne lepădăm de plăcerile care 
ne târăsc. Înţelesul ascetic al pustiei este legat nu de 
geografie, ci de felul de viață: o asemenea îndepărtare de 
oameni, când pe tine nimeni "nu te vede şi nu te aude, când 
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deasupra ta nu există nici o stăpânire omenească şi tu nu 
- eşti stăpân asupra nimănui. Această libertate este necesară 
pentru o deplină afundare a duhului, ba chiar a întregului 
nostru organism, în sfera Divinităţii. Atunci ni se poate 
comunica nepătimirea Divină, care se află mai presus de 
toate valorile Pământului. Un astfel de om nu cugetă la 
stăpânirea asupra fratelui; nu caută cinste sau proslăvire, 
nici, cu atât mai mult, bogății materiale. O definiție 
pozitivă a libertăţii adevărate nu se poate exprima în 
cuvinte. Nu înțeleg pentru ce în pustie a coborât peste 
mine binecuvântarea de a trăi în libertatea „copiilor lui 
Dumnezeu“ (Rom. VIII, 21). Nu zic că am primit acest 
dar până la treptele cele mai de sus, adică să fi ajuns la 
gradul unde omul cu adevărat a depășit puterea păcatului 
şi a morţii. Dar în anumite momente eram la hotarul acela 
de unde am înțeles că deplinătatea eliberării vine atunci 
când moartea este biruită. 

Cine nu se teme de moarte, acela stă pe calea libertăţii. 
Omul este reținut în robie dacă în el domină legătura de 
pământ. „lată eu și pruncii pe care mi i-a dat Dumnezeu. 
Deci de vreme ce pruncii s-au făcut părtași sângelui și 
trupului, în același fel și EI S-a împărtășit de aceasta, ca să 
surpe prin moartea Sa pe cel ce are stăpânirea morţii, 
adică pe diavolul“ (Evr. II, 13-15). 

Am încercat numai în parte neprețuita libertate 
spirituală. De când am fost rânduit duhovnic, însă, trăiesc 
în afara ei, fiind legat cu dragostea de cei pe care Domnul 
îi trimite la mine. Nu rareori dragostea mă înrobeşte față 
de cei pe care îi slujesc, care au nevoie de mine pentru 
Dumnezeu. Totuși, undeva în adâncul sufletului rămâne 
urma experienţei trăite de mine. Mai întâi, încă într-o 
formă depărtată, de gingăşie, experiența aceasta mi-a fost 
dată în Franța, când am simţit o nevoie puternică să mă 
depărtez de lume. Eu i-am mulţumit Providenţei că m-a 
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ajutat să fac acest pas, de îndepărtare de lume, unde 
nimeni în tot universul nu depinde de mine. În setea mea 
de Dumnezeu puteam să merg spre orice risc; nu preţuiam 
nimic; și m-am predat liber tuturor dificultăţilor. Această. 
experienţă era începătoare a libertăţii împărătești a 
sufletului meu. Hristos în libertatea iubirii Sale s-a predat 
morţii, deschizându-ne prin aceasta drumul spre o înaltă 
cunoaștere, spre Dumnezeiasca nemurire. 


XV 
RUGĂCIUNEA LITURGICĂ 


În lumea aceasta Liturghia exprimă mult mai adecvat 
ceea ce numim noi rugăciune ipostatică, adică rugăciunea 
lui Hristos însuşi, asemenea celei din Ghetsimani. Va 
trece un șir de ani destul de îndelungat până vom creşte 
până la capacitatea de a ne adânci cu duhul în Liturghie, ca 
să-i aflăm dimensiunile ei autentice. Urmărind atent toată 
rânduiala și conţinutul acestei slujbe a lui Dumnezeu, noi 
ne introducem în contemplarea Fiinţei Divine și a exis- 
tenţei cosmice. Ne aducem aminte de multe evenimente 
importante de la „Început“, adică de când Dumnezeu crea 
Cerul și Pământul; când în Sfatul Treimei Sfinte apare 
hotărârea „să facem pe Om după chipul și după 
asemănarea lui Dumnezeu“ (Fac. I, 26); apoi înfricoşata 
cădere a acestui „chip“, a strămoşului nostru Adam; mai 
departe destinele tragice ale tuturor fiilor lui Adam; 
venirea compătimitoare în trupul nostru a Creatorului 
Dumnezeu, care s-a îmbrăcat în același chip creat; 
absorbim învăţătura Lui, cinstim cu evlavie suferinţele Lui 
pentru răscumpărarea noastră, îl urmăm cu sfială în 
Ghetsimani și chiar pe Golgota; suntem cu El la judecata 
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lui Caiafa şi Pilat; auzim cu groază strigătele sălbatice: 
„răstignește-L; ne mirăm şi ne întărim când EI îi spune 
tâlharului răstignit î împreună cu El: „astăzi vei fi cu Mine 
în rai“ și după aceasta: „De ce M-ai părăsit?“ 
“„Săvârşitu- -s-a“. „ȘI plecându-și capul, ȘI- a dat duhul“. Și 
mai departe: înmormântarea, învierea în faţa Apostolilor ș şi 
în fața multor altora; înălțarea; coborârea Duhului Sfânt... 
și orice detaliu este plin "de un sens neajuns pentru noi. 
Astfel ne învăţăm să trăim în planurile celor două realități: 
cea Divină şi cea creată. Aşteptăm a doua Lui venire, în 
fiece moment liturgic, şi în această vreme, și în veșnicie; 
în noi mai curge viața descompusă de cădere și de moarte, 
şi împreună cu noi este cuvântul Lui, Lumina Lui. Și ori 
de câte ori am repeta această slujbă, dată nouă, după "buna 
Lui Pronie „pentru noi, — oricât ne-am umple cu noi și noi 
pătrunderi în realitatea liturgică, noi nu ajungem niciodată 
s-o pătrundem în realitate, nu ajungem niciodată s-o 
descoperim. până la „capăt“. Dar suntem totuși cuprinși 
de bucurie şi de frică — ne împărtășim cu Viaţa 
Dumnezeiască și de data aceasta nu mai avem putere să ne 
despărțim de necuprinsul mare gând al Creatorului și 
Părintelui nostru, gând ce ni se deschide. Cu adevărat 
Dumnezeu ne-a iubit pe noi și ne-a chemat să fim cu El în 
vecii vecilor. 

Acum noi cunoaștem cu toate puterile firii noastre că 
E] este „de sus“. Că "EI nu este din lumea aceasta“ (loan 
VIII, 23). Este acel foc pe care El l-a coborât pe pământul 
inimilor noastre (Lc. XII, 49), care s-a aprins în sângele 
nostru prin împărtășirea Sângelui Lui și, fireşte, noi sun- 
tem plini de recunoştinţa față de El pentru nemăsuratele 
daruri primite de la E]. Şi însăși slujba noastră se numește 
„Mulţumire“ — „Euharistie““ .. „Dar... 

Rugăciunea liturgică e una din cele mai dificile. Noi o. 
trăim într-o grozavă sfâşiere a întregii noastre fiinţe. 
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Binecuvântând la început Împărăția, a Tatălui, şi a Fiului, 
și a Sfântului Duh, după aceea noi ne coborâm treptat 
până la nevoile trecătoare ale vieții, pentru ca apoi să ne 
ridicăm din nou prin slavoslovie până la Prestolul lui 
Dumnezeu. Mișcarea neîncetată — când către Dumnezeu, 
când către lume — caracterizează teurgia noastră. Și prin 
poruncile evanghelice şi prin pilda lui firistos (loan XIII, 
15) noi ne educăm să îmbrățișăm plinătatea existenţei 
întregii lumi: de la crearea tuturor celor existente până la 
sfârșitul istoriei noastre pământești, și chiar mai departe. . 
Totuși paralel cu înălțarea însuflețită în sfera iuminii 
cerești, noi observăm adâncirea durerii noastre din inimă. 
Vedem că universul în întregime este cuprins ca și mai 
înainte de o vrăjmășie întunecoasă. Duhul lui Dumnezeu 
nu găsește răspuns în inimile înstrăinate de Dumnezeu, și 
rugăciunea pare depărtată de oameni, şi se întoarce către 
cel ce se roagă, rănindu-l. Părându-i-se fără roadă, din 
când în când devine un teren bun pentru gânduri triste: 
omenirea este iremediabil bolnavă; zadarnică este orice 

nădejde de a vedea tămăduirea-ei; răul nu încetează a se 
intensifica din ce înce măi adânc în inimile oamenilor; 
trebuie lăsată rugăciunea pentru lume (loan XVII), căci ea 
este fără rezultat, este o suferință zadarnică, a cărei 
victimă vei deveni în primul rând tu. Apărarea în faţa 
acestor gânduri de deznădejde este să avem aducerea- 
aminte de Hristos, care s-a luptat contra întregii lumi în 
singurătatea Lui. Biruinţa va veni neapărat, dar nu în pla- 
nul istoriei văzute a Pământului. Ea, biruința, este deja un 
fapt neînlăturat: „Eu am biruit lumea“, a spus Domnul 
(loan XVI, 33). 

Fiind creaturi libere ne este oferită posibilitatea de a 
merge până la manifestările extreme ale răului; dar până 
când se va aduce Jertfa fără de sânge, până, atunci 
rugăciunea Liturgică î îi va cuprinde pe toți oamenii — vii, 
morți și încă pe cei ce urmează să se nască; până când 
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sufletele sunt de faţă, rugându-se pentru vrăjmași după 
inspirația Sfântului Duh, — până atunci Pământul se va 
păzi de focul atoatemistuitor apocaliptic. Aşa credea 
Fericitul stareţ Siluan. În ea, în rugăciunea asemănăipaie 
rugăciunii lui Hristos, a văzut el „o putere care oprește“, 
despre care vorbeşte Sfântul Apostol Pavel în toli a 
către Tesaloniceni (II, 2,7): 

Buna providență a lui Dumnezeu mi-a îngăduit să 
săvârșesc Liturghia zeci de ani, şi de fiecare dată într-o 
oarecare măsură, eu simţeam pogorământul lui Dumnezeu 
asupra acestei slujbe. Prin rugăciunea Liturgică sufletul se 
afundă în oceanul suferințelor omeneşti. În anii Primului 
Război Mondial, în chip catastrofal de greu pentru Rusia, 
apoi în cursul primilor ani ai Revoluţiei cu haosul de 
nedescris al războiului civil, în sufletul meu s-au întipărit 
pentru totdeauna chinuri pentru soarta fără nici o scăpare a 
maselor de multe milioane a poporului. Şi chiar eu însumi 
stăteam în condiţiile unei piciri posibile și în furtuna 
revoltei care nu dădea î înapoi; dar Domnul în chip mMI- 
nunat m-a păzit pe mine de orice participare în acest 
război: eu n-am ucis niciodată pe nimeni. Când însă s-a 
apropiat ceasul să primesc binecuvântarea preoţiei, atunci 
eu nu găseam cuvinte de mulțumire către Dumnezeul meu 
pentru o așa de mare milă, excepțională, față de mine: eu 
nu numai Că n-am tras cu pușca în nimeni, dar sper că am 
făcut nici un rău văzut de bunăvoie. Doar noi toți putem 
strâmtora printr-un singur fapt al existenţei noastre pe 
cineva din cei ce trăiesc în jurul noastru. Mulțumită 
acestui fapt nu s-au întâmplat în zilele vieţii mele 
impedimente canonice pentru primirea preoţiei. Dar în 
duhul meu mă simţeam vrednic numai pentru osândirea 
în întunericul cel mai din afară. lar Dumnezeu făcea cu 
mine invers: cu cât mai mare era la mine conștiința 
nevredniciei, cu atât mai mult îmi dădea îndurările Sale, 
să simt veșnica Lui Arhierie: „Că Tu ești cel ce aduci și 
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cel ce Te aduci cel ce primeşti şi cel ce Te împarți“ (din 
rugăciunea preotului î în timpul cântării Heruvicului). 

Ne mântuim în cel mai înalt sens al cuvântului prin 
părtăşia la suferințele lui Hristos pentru noi. Impli- 
cându-ne în viaţa Domnului pe pământ, noi dobândim 
veşnicia dumnezeiască plină de iubire. În condiţiile 
datelor noastre istorice — iubirea aceasta este în chip 
inevitabil plină de suferință, de compătimire, și aceasta 
„până la sfârșit“, până la o deplină chenoză. După darul 
Duhului Sfânt ni se dă o binecuvântare paradoxală: o 
cunoaștere din experienţă a stării în lisus Hristos în 
măsura bunăvoinței Tatălui pentru noi. Noi suntem cu 
Hristos în Sfânta Liturghie şi la Cina cea de Taină și în 
Ghetsimani şi la judecata lui Caiafa şi Pilat; noi 
împărțim cu “EI purtarea Crucii, după ce Domnului 
Hristos i-au slăbit puterile din cauza bătăilor și 
chinurilor, — părăsirea lui Dumnezeu și coborârea în iad. 
În această urmare a lui Hristos Crucea noastră este 
nevăzută, dar reală ŞI 3 văzută de Dumnezeu. 

Dar când coborâră asupra noastră Lumina Necreată, 
atunci ni se comunică nouă bucuria Învierii şi mintea 
noastră contemplează pe Domnul care se înalță „acolo de 
unde a venit El“ (loan VI, 62). Ne sunt iubite cuvintele 
Apostolului Pavel: dacă voi ați înviat cu Hristos atunci 
căutați cele de sus, unde Hristos stă de-a drepta lui 
Dumnezeu (Col. III, 1). 

Autentice sunt dimensiunile Liturghiei — cu adevărat 
dumnezeieşti — şi noi nu vom epuiza niciodată cuprinsul 
lor, mai ales trăind încă în trup. Creați din „nimic“, noi 
creștem treptat, ne dezvoltăm, ne desăvârşim. Cu cât mai 
încordată este setea noastră de Dumnezeu, cu atât mai din 
belșug se revarsă râurile noilor înțelesuri pe capetele noas- 
tre. Împărţind cu Hristos Paharul Lui, noi prin îm- 
părtăşirea cu Trupul și Sângele Lui primim de asemenea și 
Dumnezeirea Lui, așa cum a apărut El pe Pământ în trup 
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şi cum petrece veşnic în ceruri. Aceasta este calea: prin 
unirea în iubire cu Ipostasul Fiului Unul născut 
dumnezeiesc, noi devenim asemănarea Lui şi, ca air pi 
în plinătatea desăvârşirii Lui „după chip și asemănare“, ne 
înfiem Tatălui ceresc pe vecii nesfârşiți. 

Pe cruce în ultimul moment Hristos a exclamat: 
„Săvârşitu-s- a“ „ Nepătrunse ne sunt adâncimile gândurilor 
Domnului. Dar noi știm că atunci s-a petrecut marea 
deplasare în toată existența cosmică. Acest „săvârşitu-s-a“ 
la Sfatul cel mai înainte de veci în sânurile Sfintei Treimi, 
despre care se spune și în Revelația ce ni s-a dat. Pentru 
noi încă nu s-a desăvârşit pe deplin ceea ce aşteptăm în 
nădejde de la Dumnezeu. Noi continuăm să vedem cu 
tulburare că „cerurile și pământul de acum sunt ţinute de 
cuvântul lui Dumnezeu cel creator, cum sunt păzite pentru 
ziua înfricoşată a judecății și a pieirii nelegiuiţilor 
oameni... Veni-va dar acea zi, ca un fur noaptea, Și când 
cerurile vor trece cu zgomot, iar stihiile în flăcări se vor 
prăbuși, iar pământul și toate lucrurile de pe el vor arde“. 
(UI Petru III, 7 şi 10). “Noi toţi stăm cu duhul la această 
Judecată de pe urmă, atât de aproape chiar după însăşi 
terminologia folosită de Apostolul Petru. 

Vom cita în paralel întrebările puse de Apostolul Petru 
lui Hristos: „„... Spune-ne nouă“... Ce semn... va fi la 
sfârșitul veacurilor? lisus a răspuns: „Vedeţi să nu vă 
amăgească cineva. Căci mulţi vor veni în numele Meu, 
zicând: eu sunt Mesia, și pe “mulţi î îi vor amăgi. Și veţi 
auzi de războaie şi de zvonuri de războaie. Luaţi seama să 
nu vă speriaţi, căci trebuie să fie toate, dar î încă nu este 
sfârșitul. Căci se va ridica popor peste popor ş şi împărăție 
peste împărăție şi va fi foamete și ciumă şi cutremure pe 
alocurea. Ci toate acestea sunt începutul durerilor. Atunci 
vă vor da pe voi la munci şi vă vor ucide şi veţi fi urâţi de 
toate neamurile pentru numele Meu“ (Matei XXIV, 4-44). 
„lar oamenii vor sta să-și dea sufletul de spaimă și de 
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așteptarea celor pornite să vină peste lume... Iar când vor 
începe să fie acestea, prindeți suflet și ridicați SaDEICIe 
voastre, pentru că răscumpărarea voastră s-a apropiat... 

ştiţi că aproape este împărăția lui Dumnezeu... şi dia 
aceea.. . pe neașteptate, ca un laţ, va veni peste toţi cei ce 
locuiesc pe fața a tot pământul“ (Luca XXI). „lar când va 
veni Fiul Omului întru slava Sa şi toţi sfinţii îngeri cu El 
atunci ședea-va în jilțul slavei Sale. Și se vor aduna 
înaintea Lui toate neamurile şi-i va despărţi pe unii de 
alții, precum desparte ciobanul pe oi de capre. Şi va 
pune oile de-a dreapta Sa, iar caprele de-a stânga“ (Matei 
XXV, 31-33). 

Toate acestea intră în alcătuirea Dumnezeiescului Act 
Liturgic:„Aducându-ne aminte dar de această poruncă 
mântuitoare și de toate cele s-au făcut pentru noi: de 
cruce, de groapă, de învierea cea de a treia zi, de suirea la 
ceruri, de șederea de-a dreapta, de-a doua și slăvita i iarăși 
venire. Ale Tale dintru ale Tale, ie îţi aducem de toate și 
pentru toate“. 

„Vremea este să lucreze Domnul“ (Ps. 118, 126). 
„Binecuvântează, Stăpâne“. Cu astfel de cuvinte se adre- 
sează diaconul către preot la începutul Litrurghiei. Sensul 
“acestor cuvinte: Vremea. Domnului (Însuși) este să acțio- 
neze. Prin urmare, liturghia este mai întâi de toate un Act 
Dumnezeiesc. Toate înțelesurile dintr-însa îşi schimbă 
cuprinsul, însemnătatea lor. Cuvântul „vremea“, de pildă, 
ce înseamnă? Junghierea Mielului de mai înainte hotărâtă 
în Sfatul lui Dumnezeu cel în Treime și cel mai înainte de 
veci: „Aţi fost răscumpăraţi din felul vostru de viaţă, cel 
deşert, lăsat de la părinţi, cu scump sângele — ca al unui 
miel neprihănit şi fără pată — al lui Hristos, care într-ade- 
„văr a fost orânduit mai înainte de întemeierea lumii, dar a 
fost arătat, în anii cei mai de pe urmă, pentru voi. 
Printr-însul voi aţi crezut în Dumnezeu, cel ce L-a înviat 
pe El din morţi“ ( Petru I, 18-21). Ne-au fost date două 
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planuri de existenţă: Unul, cel „dinainte de zidirea lumii“, 
altul — vremea noastră istorică. Liturghia se săvârşeşte pe 
toată fața pământului zi de zi, din veac în veac. Ca 
urmare, vremea Liturghiei: este „acum şi pururea și în 
vecii vecilor“. Hristos „după ce a fost adus o dată jertfă, ca 
să ridice păcatele multora, a doua oară, fără de păcat, se va 
arăta celor ce au stăruință și îl așteaptă spre mântuire“. 
Hristos „pentru totdeauna a şezut de-a dreapta Tatălui, 
de-a dreapta lui Dumnezeu ... printr-o singură aducere i-a 
făcut pentru totdeauna desăvârșiți pe cei ce s-au sfmțit“ 
(Evr. LX şi X). 

Astfel este caracterul acestei Taine veşnic-vremelnic și 
vremelnic-veşnic. Într-însa, ca act liturgic, noi ne întâlnim 
cu unele paradoxuri fericite în înşiruirea cronologică; 
într-însa nevoile noastre trecătoare se întrepătrund cu veș- 
nicele stări Dumnezeieşti. Liturghia nu este o „aducere- 
aminte“ psihologică (Lc. XXII, 19; 1 Cor. XI, 24) de un 
eveniment care a avut loc cândva, ci de o putere care 
rămâne neîncetat în istorie. Se scurg mileniile, dar nu se 
schimbă Liturghia, care e mereu actuală: La Domnul o zi 
e ca o mie de ani şi o mie de ani ca o zi“ (II Petru III, 8). 
Pentru noi, vremea istorică apare ca „locul“ primei noastre 
întâlniri cu Dumnezeu și cu veşnicia Lui. Aceasta din 
urmă cuprinde toate veacurile vremelnice, nu fragmentar, 
ci în întregime. În Liturghie noi trăim simultan, uniţi 
laolaltă și cu putreziciunea ființei noastre pământești şi cu 
mai înainte răpirea Împărăției, ce vine întru putere (Marcu 
IX, D). În Liturghie noi gustăm de mai înainte „Ospăţul 
nunţii“ în Împărăţia Tatălui ceresc (Mt. XXII, 2...). „În 
parte“, suntem în stăpânirea acestui dar chiar acum, însă 
așteptăm cu răbdare „venirea desăvârşirii“, când ce este 
frântură va conteni (| Cor. XIII, 10). 

Liturghia se construiește în așa fel ca să producă în 
conștiința noastră pe cât posibil mai deplin „lucrarea“ lui 
Hristos pe Pământ (loan XVII, 4). Prin permanenta 
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repetare a acestui Act, atotcuprinzătorul ei sens devine din 
ce în ce mai mult o contemplare personală a vederii noastre 
asupra lumii. Tabloul acesta este extraordinar de bogat; în 
esență — mereu inepuizabilă, veșnic nouă şi vie. În timpul 
scurt al acțiunii sfintei Liturghii încape „aducerea- aminte“ 

(Le. XXII, 19) de evenimentele care au cerut un şir de 
milenii, o "mulțime nenumărată de oameni, de fii și fiice 
ale lui Adam. De la crearea lumii și de la apariția Omului, 
din momentul căderii lui Adam, care a cutremurat 
existența cosmică, până la venirea pe Pământ a lui 
Dumnezeu-Mântuitorul; de la exclamarea Lui: „Săvâr- 
șitu-s-a“: clipa în care El a gustat moartea după primirea 
trupului omenesc ȘI în care acestea se contopesc într-o 

singură contemplare şi rugăciune. Cu puţin timp înainte de 
săvârșirea primei și unicei Liturghii şi a ceasului Său în 
Ghetsimani, El, Domnul, vorbea despre toate acestea cu 
ucenicii Săi (Mt XXVI, 38) şi tot purta în sine „durerile 
noastre“ (Isaia 53, 3-4). Și El se oferă să-l pipăim 
„ranele“ (loan XX, 25) când noi intrăm activ și rațional în 
cele ce se săvârșesc în ceasul Liturghiei. 


Liturghia este acțiunea lui Dumnezeu însuși; ea 
aparține în înțregime planului veşniciei; într-însa apare 
iubirea Tatălui, şi a Fiului şi a Sfântului Duh, într-însa, 
în iubire, în compătimirea pentru păcătoşii care pier. 
Iubirea lui Dumnezeu este jertfelnică. Prin această Jertfă 
este reținută omenirea de la dispariţie (Fac. II, 17)..Prin 
puterea ei dătătoare de viață se păstrează viaţa lumii. 
lubirea lui Dumnezeu îşi 'dă viaţă pentru fiii iubiți 
omenești: „Că Dumnezeu aşa a iubit lumea încât a dat pe 
Fiul său Unul Născut pentru ca tot cel ce crede într-însul 
să nu piară, ci să aibă viaţă veşnică“ (loan III, 16; 1 loan 
IV, 9-10). 

Caracterul veşnic al Liturghiei se mai exprimă și prin 
faptul că Domnul înainte de moartea Sa pe Cruce, la Cina 
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cea de Taină, a dat apostolilor” Trupul și Sângele Său. În 
planul istoric este desființată însuşirea dar este păstrată 
în Sfatul ce mai înainte de veci al Treimei. La început 
toate s-au săvârșit în planul lui Dumnezeu privitor la crea- 
rea lumii. Iar atunci Hristos s-a hotărât a fi Jertfa Nepri- 
hănită. Nu-odată le spunea EI Apostolilor, că îi stau în faţă 
judecata ş şi moartea și după aceea învierea. 

Fie să ne dea Duhul Sfânt nouă tuturor să-L con- 
templăm pe Hristos, murind singur, osândit de toţi, 
neînțeles de nimeni. El murea singur, aşa cum mor 
oamenii — cu moarte ruşinoasă; dar pe o astfel de cale a 
zguduit toată lumea, a schimbat radical. mersul istoriei, a 
mântuit pentru veşnicia cea bună miliarde de oameni, a 
făcut un bine întregii făpturi. 

Toate acestea, pe cât este posibil, trebuie să le poarte în 
conștiința sa preotul care se pregătește să facă Liturghia, 
căci în noi trebuie să fie simţirea care era în Hristos isus 
(Fil. II, 5). În măsura în care un creștin se va apropia mai 
mult de. paşii lui Hristos, cu atât “mai puţini împreună 
călători va avea în jurul lui. Având în sine gândul deplinei 
singurătăţi a lui Hristos, oare noi nu trebuie să fim gata să 
murim de asemenea în singurătate? Dacă ni s-ar întâmpla, 
din iubire către EI, să murim fără. martori, de mâinile 
chinuitorilor între zidurile unei închisori, atunci El nu ne 
va lăsa singuri, ci va împărți cu noi nevoinţa care a putut 
să cadă asupra noastră, „căci după cum a pătimit, fiind 
ispitit El însuşi, poate să ajute și celor ce se ispitesc“ 
-(Evr. II, 18). | 

Actul liturgic, printr-un atent raport și față de ideea 
fundamentală și faţă de părțile alcătuitoare, ne educă să 
petrecem în atmosfera lui Hristos Domnul, ne îndeamnă 
să îmbrăţişăm cu duhul toată lumea, în care milioane de 
oameni, în fiece moment, ori: sunt zdrobiţi de loviturile 
unui destin aspru, ori stau culcaţi la porţile morţii şi prin 
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gemetele lor cheamă ajutorul de Sus. Pe măsura 
experienței noastre persoanele privitoare la orice gen de 
suferinţă, noi putem să ne afundăm în marea nețărmurită 
a chinurilor omenești și prin rugăciune să împărțim cu ei 
grozăviile lor și uneori şi bucuriile lor. Este posibil ca 
într-un moment oarecare noi să ne includem atât de mult 
în inevitabilele chinuri ale întregii omeniri, “încât. nici 
trupul, nici psihicul, nici gândul nu vor fi în stare să 
urmeze după duhul luat captiv de rugăciune, stând 
înaintea lui Dumnezeu cu negrăite cuvinte și suspine 
(Rom. VIII, 26-27). O asemenea rugăciune este un dar al 
Duhului Sfânt, căci nu vine din silințele omenești; ea ne 
duce până la hotarele morţii și, totodată, dă viață, ea ne 
duce în Ghetsimani și chiar” pe Golgota și, în acelaşi 
timp, ne dă să gustăm de mai înainte învierea. În această 
rugăciune noi îl cunoaștem pe Hristos, care a coborât în 
iad cu iubirea Lui nemuritoare, c care este biruitoarea 
“morţii. | 
Mântuirea lumii se vesteşte prin sfânta lucrare a 
Liturghiei; mai ales acelora care așteaptă şi însetează să 
primească binecuvântarea Tatălui ceresc. Nu există nimic 
egal, nici asemănător lucrării lui Hristos în căile izbăvirii 
omenirii. Și cei cărora li s-a încredințat slujirea Liturghiei 
rânduită de Domnul conlucrează cu fraţii lor în călătoria 
lor spre nemurire. În această. slujire Biserica se roagă de 
două mii de ani, îngrijindu-se, asemenea Apostolului 
Pavel, ca oamenilor să li se dea adevărata înţelegere a 
lucrurilor descoperite de Dumnezeu, pentru ca ei să poată 
„să înțeleagă împreună cu toţi sfinții care este lărgimea şi 
lungimea şi adâncimea și înălțimea planului celui mai 
înainte de veci ai Treimii cu privire-la noi, mai înainte 
rânduindu-ne, în a Sa iubire, să ne înfieze prin isus 
Hristos, potrivit bunei găsiri cu cale a voinţei sale (Efes. 
III, 14-21; 1,5). 
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Trece veac după veac, dar în Duhul Sfânt nimic nu 
îmbătrâneşte și același Dub, care punea în gura lui Pavel 
asemenea rugăciuni, încă până în ziua de astăzi mișcă 
inimile preoților şi în general ale credincioșilor spre 
rugăciune, în care se: cunoaște adâncimea din ființa 
noastră, că Dumnezeu este Tatăl nostru, că pe Pământ a 
apărut Lumina Existenţei fără de început. 

„Părinte Sfinte, Care ne-ai cinstit cu chipul Tău şi ne-ai 
dat binecuvântarea de a cunoaşte Adevărul Tău prin Fiul 
Tău întrupat şi prin coborârea Sfântului Duh care din Tine 
purcede, nu- ţi întoarce fața Ta de la noi, nevrednicii robii 
Tăi, ci primeşte rugăciunea noastră și trimite asupra 
tuturor fiilor Pământului duhul adevăratei evlavii, ca să se 
umple lumea cu lumina nepieritoare a înțelegerii Dumne- 
zeirii Tale. Ne rugăm, Părinte Bun, auzi-ne și degrabă ne 
miluieşte“. 

Liturghia este un dar nepreţuit dat omenirii; prin ea noi 
cunoaștem Taina cea din veac ascunsă, Taina răstignirii 
iubirii lui Dumnezeu; în cea noi trăim cu adevărat chipul 
Învierii; prin ea noi ne înălțăm pe muntele contemplării 
slavei Schimbării la Faţă; ea ne potolește setea duhului 
nostru cu o altă apă, care curge spre viaţa veşnică (loan 
IV, 14). Cei ce mâncau mana în pustie mureau, iar cei ce 
mănâncă pâinea ce se coboară din cer, întărită prin sângele 
lui Hristos, vii vor fi în veci (loan VI, 58). Slujitorii 
Noului Testament, întăriți prin sângele lui Hristos, sunt 
liberi de vechiul voal (II Cor. III, 12— 18) şi cu faţa desco- 
perită aduc cererile lor înaintea Feţei Părintelui. Biserica, 
unde se săvârşeşte Liturghia, este tinda Împărăției Sfinte, - 
care este în ceruri. Această slujire pentru noi apare ca un 
izvor de bucurie. Săvârşitorul Tainei acestei Liturghii stă 
într-o” nemijlocită apropiere de Fiul lui Dumnezeu, Care 
este „primirea Legii şi a proorocilor“ prin care noi am 
devenit stăpâni ai „graiurilor vieţii veșnice“ (loan VI, 68; 
loan XVII, 8). 
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Întâlnirea atât de apropiată cu Fiul tatălui Unul născut 
nu este fără durere pentru cei descompuși de păcat. Ea ne 
loveşte, se pare până la ultima nimicire, dar tot ea, după 
aceea, ne renaşte, de data aceasta în libertate de păcat, ne 
împărtășește de universalitatea teandrică a lui Hristos, 
ducând în noi chipul lui Dumnezeu până la desăvârșire. 

Iereul, care săvârșește Liturghia, precum și credincioşii 
care asistă, învaţă să trăiască în două planuri, după pilda 
lui Hristos însuşi: a petrece cu duhul în sfera Divină și 
totodată a trăi într-o strânsă co-părtășie la tragicele destine 
ale lumii. Din timp în timp, atenția iereului va fi. 
îndreptată mai cu seamă spre grandioasa panoramă a lumii 
create, ceea ce va și constitui cuprinsul rugăciunii lui 
liturgice; din timp în timp însă duhul lui este slobozit să se 
înalțe către nemărginit, către însuşirea sensului harului 
revărsat asupra noastră, către Lumina care purcede din 
Sfânta Treime. Nouă tuturor ne este necesară o asemenea 
afundare în Liturghie, pentru ca veşnica ei realitate să 
devină o împreună călătoare în toate zilele; pentru ca 
rugăciunea preoțească să devină natura noastră, pentru ca 
noi să devenim cu adevărat „Împărații și preoții lui 
Dumnezeu“, indiferent de „seminţie sau limbă, poporul 
sau neamul“ (Apoc. V, 9-10). 

Liturghia, în totalitatea ei, cuprinde nu numai 
evenimentele biblice care se referă la iconomia mântuirii 
omului, ci în general viața cosmică, și chiar ceea ce a fost 
până la crearea lumii și ceea ce aşteptăm când „Dumnezeu 
e, fi totul în toți“ (| Cor. XV, 28); când „timp nu va mai 

“ (Apoc. X, 6). Spre această trecere din înșiruirea vre- 
îi ne pregăteşte Dumnezeiasca Liturghie. Plinătatea 
ei ne cuprinde î în întregime pe noi în așa măsură încât pe 
când eram în pustie şi slujeam singur, având numai un 
singur monah în strană, care venea la mine ca să răspundă 
la ecteniile de cerere, să citească epistolele apostolilor, 
precum și la alte slujbe unde aveam nevoie de ajutor, 
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înlocuind poporul, atunci nici eu şi nici monahul, nici- 
odată nu aveam nici un fel de neajuns; pacea și Domnul, 
Domnul şi veşnicia. Această experiență pustnicească m-a 
învăţat să mă rog cu rugăciune preoțească și cu poporul ș Şi 
fără i prezenţa lui văzută. 

Îmi permit să spun că în conștiința mea precumpănește 
experiența contemporană, iar nu cea veche. Această expe- 
riență a început atunci când eu nu cunoșteam deloc 
lucrările Sfinţilor Părinţi. Inspirat — așa cred cu — de 
acelaşi Duh, care din Dumnezeu purcede, experiența mea 
în multe puncte coincidea cu scrierile Părinților-asceţi, dar 
totodată se deosebeşte de ele în virtutea frapantelor schim- 
bări în condiţiile vieţii lumești. Presimțirile eshatologice 
sunt proprii veacului nostru într-o măsură mai mare decât 
cândva în trecut: „stihiile, arzând, se vor desface și 
pământul și lucrurile de pe el vor arde de istov“ (Petru II, 
3, 10). Focul este deja gata şi este dat în mâinile celor fără 
de minte. Pacea este luată de pe faţa lumii. Partea pozitivă 
a acestor cumplite evenimente consistă în faptul că nu 
numai creştinii, ci şi necredincioşii sunt chemaţi să-şi 
lă” «cască intelectul şi să pășească peste cadrele strâmte ale 
inst xctelor naționale ori ale culturilor proprii şi să 
gândească î în dimensiunile general umane. Nouă ne vine 

să observăm și Chiar adesea invers celor spuse: năzuința 
spre neatârnare chiar ale neamurilor puţin numeroase: și 
nedeplin dezvoltate. Dar aceste mișcări întoarse, care se 
află la polul opus unei nevoi autentice, întotdeauna erau 
prezente în istoria paradoxală a omenirii căzute. 

Acum devine imposibil pentru un preot, care aduce 
jertfa nesângeroasă, să rămână numai în limitele nevoilor 
locale, uitând tot restul omenirii, care se zbate în spasmele 
presiunilor infernale, într-o TECIprOCĂ ură și tot felul de 
opresiuni. 

Înaltă este știința Duhului Evanghelic: cu puterile 
naturale — starea de cădere — ea este inaccesibilă. Dar 
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experiența Bisericii noastre de două ori milenară în 
nevoința pocăinţei a dovedit că omul poate primi de Sus o 
tărie duhovnicească și atunci el devine capabil să suporte 
o înțelegere supra-naturală. Trupul nostru de acum, cu 
aparatul său psihic este incomparabil mai slab decât duhul 
nostru: „Duhul este osârduitor, iar trupul neputincios“ 
(Mt. 26, 41). „Construcţia“ noastră trupească merge pe 
urmele duhului nostru către Dumnezeu numai până la o 
anumită măsură, după care vine momentul sleirii puterilor : 
lui. Compătimirea ne omoară. Instinctul conservării de 
sine acopere ochii noștri, ca să nu vadă nenumăratele 
nevoi care vin peste semenii noștri. Dar cel ce a gustat din 
Duhul lui Hristos nu poate să refuze de a se întâlni cu 
acest ocean de întâmplări și să se închidă în rugăciunea 
Domnului, “care ne-a dat „chipul“ (loan XIII, 15). În 
special aceasta este necesară pentru un preot, care 
săvârşeşte Liturghia, dacă el năzuiește să intre mai deplin 
într-însa, în Liturghie, ca să vadă toate. Căci după cum 
Domnul s-a rugat pentru toată lumea, tot așa și noi trebuie 
să trăim şi să simțim (Fi. II, 5). 

În esență nu există un alt Pahar Liturgic, în afară de 
acel unic Pahar, pe care L-a adus însuși Domnul 
înaintea ieșirii Sale la jertfa de răscumpărare. El singur 
„este cu adevărat Primul-Preot. Cu bunăvoirea Lui, 
Liturghia, fiind nerepetabilă, se repetă în veci. În 
această repetare a Tainei se manifestă actualitatea cei, 
prezenţa neschimbată în cadrele istoriei. Liturghia 
neîmpărțită, se sfarmă și se răspândește neîncetat în 
toate colțurile lumii. Muntele Sionului în chip minunat 
se lărgește, ca să devină accesibil generaţiilor care 
mereu se înnoiesc, „ale celor ce cred într-Însul (loan 
XVII, 20). Prin Sfânta Împărtășanie Hristos adună pe 
cei devotați Lui într-o unitate, care este dată de 
Creatorul nostru: zidit „după chip. şi asemănare“, 
chemat la unitate după chipul Sfintei Treimi: 
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„Părinte Sfinte, păzește-i în numele Tău pe cei pe care 
mi i-ai dat Mie, ca ei să fie una, cum și Noi una suntem“ 
(loan XVII, 11). 

Liturghia în veşnica ei realitate este întotdeauna o 
prezență pascală a Domnului, până la venirea lui Hristos. 
Paştile “Evreilor consta în aducerea-aminte de evenimentul 
istoric al trecerii Mării Roșii de către poporul lui Israel 
izbăvit de robia egipteană, care este prototipul tuturor 
celorlalte robii. Dar Paştele creştin este izbăvirea din robia 
păcatului şi a morţii; trecerea de la situaţiile particulare şi 
mărginite “spre cele universale ŞI divine; ridicarea de la 
formele de existență pământeşti spre cele cereşti, spre 
nemurire. Şi ni s-a poruncit să o facem întru pomenirea 
Lui (Lc. XXII, 19), în numele Lui. El este adevăratul 
centru al întregii zidiri cosmice şi apare ca o concentrare a 
atenţiei noastre. „Toate printr-Însul s-au făcut şi fără El 
nimic nu s-a făcut din tot ce s-a făcut (loan i 39). În 
aceasta constă schimbarea radicală a caracterului solem- 
nității pascale. Toată Liturghia în conţinutul ei esenţial nu 
este altceva decât pomenirea Lui, dar nu ca a unui oare- 
care fapt istoric. „Pomenirea“, înțeleasă ca o vie intrare în 
dimensiunile Lui divine și virnâtegti. EI este sensul și 
lumina Paştilor creștine. 

Veşnica actualitate a Liturghiei este subliniată de 
asemenea de conținutul sfintelor taine ale Trupului şi 
Sângelui lui Hristos: „Cinei Tale celei de taină astăzi, 
Fiule al lui Dumnezeu, părtaş mă primeşte“. În acest 
„astăzi“ — acum — nu există nici trecut, nici viitor, ci 
numai prezentul. Și cu cuvintele acestei rugăciuni noi ne 
rugăm să fim primiţi în sânul Divinității Sfintei Treimi 
celei mai înainte de veci. 

Sufletul preotului î în: mod inevitabil va ajunge de mai 
multe ori până la epuizare din cauza vederii suferințelor 
de tot felul, pe de-o parte, nedreptăţi, iar pe de altă parte 
violența. Tocmai aceste hidoșenii ne şi apar fără sens, 
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aproape toate acțiunile oamenilor apar ca un indicator al 
căderii lumii noastre. Printr-o nevoință încăpățânată noi 
trebuie să reținem nemicșorată inspirația noastră în timpul 
rugăciunii liturgice pentru toată omenirea. Toate patimile 
şi spurcăciunile păcatului, fie în noi înşine, fie în alţii, în 
afara noastră, alcătuiesc conținutul de toate zilele al acestei 
rugăciuni universale. Datoria este să repete neschimbat în 
timpul Actului Divin al răscumpărării lumii, întru împlinirea 
poruncii lui Hristos: „faceți aceasta întru pomenirea Mea“. 
„Pomenirea“ vie şi ca o văzută prezenţă în istoria rugăciunii 
din Ghetsimani din istoria lumii și a morţii Domnului pe 
crucea de pe Golgota. 

Liturghia, în realitatea ei veşnic duhovnicească, este 
jertfa pentru păcatele omenirii. Îată pentru ce noi, întâl- 
nindu-ne cu masa păcatelor atotstrivitoare, fie în noi 
înșine, fie în afară de noi înşine, nu încetăm de a rămâne 
înlăuntrul. actului liturgic. “Într-o asemenea conștiință 
despre preoţie toată viața noastră apare ca o slujire pentru 
mântuirea lumii. În aceasta constă esenţa darului dumne- 
zeiesc: „preoţia împărătească“. 

A fi purtătorul harului preoţiei împărătești (1 Petru II, 
5 şi 9) este posibil și fără să avem cinul preoţiei. Esenţa 
lăuntrică a acestei preoții constă în faptul de a ne ruga 
pentru toată lumea, urmând „exemplul“ (loan XIII, 15) lui 
Hristos însuşi. Pentru noi, oamenii, ne este accesibilă 
măsura de a ne ruga pentru tot Adamul, ca pentru noi 
înşine. O asemenea rugăciune apare ca un semn că în noi 
se . "restabilește acel „chip“ după care a fost creat omul 
(Fac. 1. 26). Suferințele lui Hristos şi învierea Lui au 
coborât de sus asupra omenirii această binefacere a harului 
(Lc. XXIV, 46-49). Toţi şi fiecare din credincioși în Fiul 
lui Dumnezeu sunt chemaţi să primească acest dar de la 
Dătătorul' de daruri: a fi „preoţie împărătească“. Această 
binecuvântare nu are preţ, dar ea se dobândește printr-o 
nevoință îndelungată ş şi dureroasă. 


XVI 
GRAIUL LITURGIC 


„La început era Cuvântul și Cuvântul era la Dumne- 
zeu și Dumnezeu era Cuvântul... toate printr-însul s-au 
făcut“ (loan 1, 1-3). 

Limba omenească are menirea să exprime realitatea 
diferitelor planuri: există planul vieţii — al necesităţilor 
vieţii; există planul apropiat de el și cu toate acestea 
deosebit prin simțăminte şi patimi sufleteşti primitive; 
există limba demagogici politice; există limba ştiinţifică, 
filosofică, poetică; în sfârșit, cea mai înaltă decât toate, 
limba Revelaţiei Divine, a rugăciunii, a teologiei și a altor 
raporturi dintre Dumnezeu și oameni — limba Liturgică. 
Cunoștința abstractă despre existență are rădăcini 
metafizice; aici se referă știința, filosofia și, mai întâi de. 
toate, cunoștința de Dumnezeu. Cuvintele, căre exprimă 
mai sus citatele genuri ale cunoștințelor, precum și 
Numele Divine purced din sfera intelectuală, metafizică. 
În acelaşi timp lor le este propriu să provoace în minte sau 
în inimă diferite reacții şi în acest sens ele apar ca niște 
„reflexe condiționate“ „ care poartă caracterul nemijlocit, 
automat. 
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În faţa oricărei limbi se pune problema de a-l introduce 
pe ascultător sau cititor în acel domeniu de care aparține 
limba dată. Ţinând seama de energia cuvintelor 
„condițional reflexive“, noi trebuie să dăm, în mod 
deosebit, mai multă atenţie graiului liturgic, care e chemat 
să nască în minți şi în inimile celor ce se roagă simțirea 
unei alte lumi, mai înalte. Aceasta se dobândește prin 
prezenţa numelor. și concepțiilor care aparţin exclusiv 
planului Divin; şi de asemenea prin utilizarea unei mici 
cantități de forme specifice de expresie. 

Slavii sunt dăruiți de providență cu o limbă bine- 
cuvântată, care a servit de veacuri pentru slujbele biseri- 
cești, Sfintelor Scripturi şi rugăciunii și niciodată nevoilor 
inferioare ale vieții, nici chiar literaturii bisericești. Noi 
suntem categoric încredinţați de necesitatea utilizării 
„acestei limbi în slujbele bisericești; nu este deloc nevoie 

să se înlocuiască cu limba de toate zilele, ceea ce va 
scădea inevitabil nivelul duhovnicesc şi, prin aceasta, va 
pricinui o pagubă considerabilă. Nu-şi au locul argu- 
mentele că, chipurile, pentru mulți oameni contemporani 
limba veche bisericească este neînţeleasă, şi chiar pentru 
oamenii cu ştiinţă de carte, ba chiar Și pentru oamenii 
învățați. Pentru astfel de oameni a stăpâni o cantitate 
minimă de cuvinte neutilizate în viața de toate zilele este o 
„treabă de câteva ceasuri. 

Toţi fără excepție cheltuiesc uriaşe sforțări pentru însu- 
şirea unei complicate terminologii din felurite domenii 
ştiinţifice sau din cunoștințele tehnice, politice, juridice sau 
din ştiinţele sociale; din limba filosofică sau pvetică, şi alte 
asemenea. Pentru ce să silim Biserica să- şi piardă limba, 
care este neceșară pentru exprimarea formelor proprii de 
teologie superioară sau de experienţe duhovniceşti? 

Toţi cei ce doresc sincer să se împărtășească de cultura 
de veacuri a Duhului, lesne vor găsi posibilitatea. să se 
familiarizeze cu neprețuita comoară a limbei sfințite 
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slavone, care în chip uimitor corespunde cu marile taine 
ale slujbelor divine. Puținele particularități ale acestei limbi 
ușurează osteneala de a ne lepăda de pătimaşele griji: 
„toată grija | cea lumească acum o să o lepădăm“. Dacă în 
timpul săvârșirii sfintei Liturghii am fi utilizat limba 
noastră de toate zilele, atunci această limbă ar fi născut în 
sufletele și minţile celor de faţă reacţiile planului inferior 
al existenţei noastre fizice. Cuvântul omenesc este chipul 
Cuvântului Tatălui Cel mai înainte de veci. „Cu cuvântul 
Domnului s-au făcut cerurile... El a zis și s-a făcut“ 
(Ps. 32, 6 şi 9). Şi cuvântul nostru posedă o putere crea- 
toare. „Cuvântul. Dumnezeului nostru rămâne în veci“ 
(Is. 40, 8). Și cuvântul nostru atinge veșnicia, dacă este 
spus pe căile voii Lui. Prin chemarea Numelor Divine se 
săvârșesc Tainele Bisericii, inclusiv prefacerea pâinii și 
vinului în Trupul și Sângele Domnului. 

Cuvintele Liturghiei şi în general ale rugăciunilor nu 
sunt în fond numai omenești, ci şi date de Sus. Limba 
bisericească se referă la sfera Existenţei Divine; ea 
trebuie să exprime Revelația Duhului și vederile mentale 
născute de el. Prin „auzirea cuvântului lui Dumnezeu“ 
(Rom. X, 17) se însuflețeşte omul spre credinţă, „care a 
biruit lumea“ (| loan V, 4; Tes. II, 13). 


XVII 
RUGĂCIUNEA DIN GHETSIMANI 


Rugăciunea din Ghetsimani a lui Hristos este, fără 
îndoială, cea mai înaltă din toate rugăciunile, după vred- 
nicia sa lăuntrică şi după puterea ei de răscumpărare a 
lumii. În același timp ea apare ca una din cele mai 
neprețuite revelații despre Dumnezeu şi Om. Adusă lui 
Dumnezeu Tatăl în Duhul Divin al iubirii, e ca o Lumină 
ce nu se micșorează niciodată, petrece veșnic reală în 
existența lumii. Ca fapt istoric ea n-a durat mult, dar ca act 
duhovnicesc al iubirii lui Dumnezeu ea a început încă 
înainte de crearea lumii (1 Petru I, 20) şi nu se termină 
până în ziua de astăzi. Puterea prezenţei sale noi o simțim 
în ceasurile de rugăciune pentru toată lumea, dar în mod 
deosebit în timpul când săvârşim sfânta Liturghie. 
Sfinţenia ei şi măreţia ei atrag inimile celor care au păstrat 
în ei “chipul Dumnezeului celui viu. 

În această rugăciune Domnul a inclus tot ce s-a 
petrecut din momentul apariției în viață a Primului Adam 
până la ultimul om, care urmează să se nască din femeie. 
Așa suntem noi învăţaţi să gândim în Biserica noastră 
ortodoxă (loan I, 29; 1 loan II, 2). În această rugăciune 
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sunt cuprinși și cei lipsiți de experienţa existențială a unei 
astfel de iubiri, cei ce n-o pot dobândi printr-o energie 
harică, care sfințește de veacuri pe orice om, care însetează 
să primească acest dar. „Cerul şi pământul vor trece“, dar 
lucrarea, săvârșită de Hristos (Ioan XVII, 4) „nu va trece“ 
(Mt. XXIV, 35). Această rugăciune va intra ca un cuprins 
esențial în netăcuta slavoslovie a cerurilor. Ea nu va înceta 
să entuziasmeze sufletele noastre; să nască în noi dorința 
să răspundem cu aceeași deplină iubire „până la sfârșit“, şi 
în veacul acesta, și în cel viitor. 

Toâtă lumea în căderea ei se judecă cu Dumnezeu, 
acuzându-L în suferinţele lor. Se judecă pătimașş în schilo- 
direa ei, ca urmare a căderii din iubirea Lui. Știu acest 
lucru şi din experiența mea. Dar lisus- Dumnezeu cel de la 
început, în Ghetsimani şi pe Golgota, L-a „îndreptățit“ pe 
Dumnezeu-Creatorul: „Omul Hristos Iisus“ (| Tim. II, 5) - 
tot acolo îl „îndreptățește“ la judecată pe Dumnezeu și 
Tatăl — Omul şi omenirea. 

Pentru oameni: dacă Dumnezeu este așa cum L-a arătat 
Hristos, atunci Lui i se cuvine toată slava, cinstea şi 
închinăciunea î în toate veacurile. Pentru Dumnezeu- Tatăl: 
dacă omul este așa cum a fost Hristos, atunci Tatăl îl 
primeşte ca pe un egal: îi dă tronul „de-a dreapta Sa în 
ceruri“, mai presus de orice stăpânire şi putere, şi domnie, 
şi de orice nume, numit nu numai în acest veac, ci şi cel 
viitor (Efes. 1, 20-21). 

Iubirea lui Hristos este purtătoare de biruință în 
veșnicie, în planul pământesc este expusă celor mai grele 
încercări. Nimeni n-a suferit niciodată cum a suferit El. 
Profunzimea chinului se găsește în legătură directă cu 
măsura receptivităţii fiecăruia. Printre oameni este 
posibilă aceeaşi diferenţă, pe care o observăm între un 
rinocer şi vierme: dacă îl veţi lovi pe rinocer puternic cu 
pumnul, “el nu va simţi lovitura voastră; abia dacă îl vom 
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atinge pe un vierme şi el va începe să se încolăcească de 
durere cu tot trupul. Sunetul ușor al unui muzicant trezit 
cu durere este insesizabil pentru alţii prin disonanţa lui; 
ochiul unui pictor prinde variaţia tonului acolo unde alţii, 
cu toate explicaţiile, rămân incapabili să observe ceva. Cel 
ce este sensibil în cele duhovnicești când vine în atingere 
cu cineva parcă vede starea lui morală, atunci când foarte 
mulți nu simt nimic. Și dacă așa se întâmplă cu oamenii, 
atunci cine poate să-L cunoască şi să-L înțeleagă pe 
Hristos, Creatorul Cosmosului? „Și a privit Dumnezeu la 
toate câte le făcuse şi iată erau bune foarte“ (Fac. I, 31). 
Cel ce a creat armonia Divină a lumii n-ar fi putut să nu se 
amărască, întâlnindu-se peste tot cu insuportabilele per- 
versiuni ale frumuseţii primordiale pricinuite de odioasele 
şi criminalele fapte omeneşti. Știm cu toții că pe măsură 
ce iubim mai profund, cu atât mai dureros retrăim chiar 
cel mai mic conflict. Dar ce-a retrăit EI, iubirea cea mai 
înainte de veci, când oamenii au respins cu atâta ură măr- 
turia Lui despre Tatăl? EI, pe care Biserica îl numeşte 
soarele Dreptăţii, s-a dat pe sine spre o judecată vicleană 
care L-a osândit la moarte. EI, Adevărul Ipostatic, a fost 
calomniat, ofensat fără nici o ruşine, bătut fără milă și 
scuipat cu obrăznicie. El, nevinovatul (Joan VIII, 46) a 
luat asupra Sa păcatele lumii, ca şi cum El însuși ar fi fost 
vinovat de toată tragedia. „lubindu-ne până la sfârșit“ 
(loan XIII, 1), a suferit prigoana răutății nepotolite a celor 
ce îl ucideau şi „se gândeau că prin aceasta aduc slujbă lui 
Dumnezeu“ (loan XVI, 2). * 

Pentru ca să ne apropiem măcar cât de puţin conștiința 
noastră de înţelegerea celor petrecute în zilele cele mai 
tragice din toată istoria lumii, ca să vedem cele ce s-au 
petrecut, măcar ca într-o oglindă tulbure (1 Cor. XIII, 12), 
calea trecută de Hristos, nouă tuturor ne este necesar să 
trecem prin multe încercări. Când se abat asupra noastră 
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tot felul de lovituri şi grozăvii, atunci noi trebuie să ridi- 
căm mintea noastră spre contemplarea chinurilor tuturor 
celor ce suferă pe Pământ; să le includem în propriile 
noastre dureri, în rugăciunea inimii noastre. În felul acesta 
ea se va lărgi și îi va cuprinde pe toți frații şi surorile 
zdrobiți de nenorociri, aşa cum o mamă, în elanul unei 
triste iubiri îi îmbrățișează pe copiii ei bolnavi. Fie ca 
rugăciunea noastră să devină strigătul către Dumnezeu şi 
Tatăl al întregului Pământ. Printr-o astfel de rugăciune, 
după acțiunea Sfântului Duh, vom intra într-o copărtăşie 
cu Patimile răsumpărătoare ale iubirii Divine ale Domnu- 
lui. Nimeni dintre noi nu ajunge la nemăsurata ei întin- 
dere; dar pentru noi mare lucru este și faptul că și nouă, 
fie şi parțial, dar cu o irezistibilă încredințare ni se - 
deschide viaţa Lui. „Să ne închipuim (duhovniceşte) viaţa 
Lui“ şi atunci ne vom învrednici să-L. cunoaștem pe 
adevăratul Hristos (loan XVII, 3) şi puterea învierii Lui 
(Filip. III, 10). „Că dacă ne-am făcut cu El o singură 
tulpină, întru asemănarea morţii Lui, atunci vom fi la fel și 
în învierea Lui“ (Rom. VI, 5). Prin zguduirile care ne 
lovesc renaşte natura noastră omorâtă prin păcat, se re- 
naște spre rugăciune, reflectându-se oarecum în rugăciunea 
din Ghetsimani. După atingerea vârstei maturității, nu 
arareori ni se dă să retrăim o moarte particulară și pe 
măsura acestei experiențe devenim mult mai capabili 
să-L contemplăm pe Hristos, care se duce în Grădina 
Ghetsimani și mai departe spre Golgota. Nu durerile lui 
fizice, răstignit pe cruce sau biciuit, ocupă primul loc, 
ci ele fac suferința Lui totală, pe toate planurile. Până și 
noi ştim că sufletul în sfera lui primeşte răni mult mai 
cumplite decât trupul. Şi dacă așa este în apariţia pămân- 
tească a sufletului, atunci ce putem spune despre 
sufletul-duh, care primește veșnicia? Cu cât e mai mare 
iubirea, cu atât este mai nemărginită durerea lui. Dar cine 
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dintre oameni ar îndrăzni să spună că iubirea lui e mai 
presus de iubirea lui Hristos? Aici noi avem în vedere 
acea sferă a Existenţei, care nu se dobândeşte altfel decât 
prin puterea iubirii duhovnicești care i-a fost dată de Sus 
omului s-o cunoască. | 

A zugrăvi tabloul suferințelor lui lisus Nazarineanul 
nu este cu putință. Toată viaţa Lui n-a fost decât o neîntre- 
ruptă tortură. Golgota nu este decât actul final, încheierea, 
în care s-au unit toate ca într-un punct culminant: dure- 
rile fizice; amărăciunile sufletești ca o urmare a respin- 
gerii de către oameni a bunei vestiri cu privire la iubirea 
Tatălui; moartea ruşinoasă de tâlhar; râsul răutăcios... 
Toţi L-au osândit: Statul Roman cu dreptul lor clasic; 
Biserica Vechiului Testament bazată pe Revelația sinai- 
tică; poporul căruia i-a făcut atâta bine şi care în loc de 
mulţumire striga: „Răstignește-L. Iar pe deasupra 
părăsirea ucenicilor; trădarea lui luda; părăsirea lui 
Dumnezeu: „Dumnezeul Meu, Dumnezeul Meu pentru 
ce M-ai părăsit?“; pogorârea în iad, care îi stătea înainte, 
la acei care umpleau acest loc întunecos. Iadul lui 
Hristos, desigur, nu putea fi:un loc de vrăjmășie, ci cel 
mai dureros iad al iubirii. Și multe altele necuprinse 
pentru mintea noastră, care nu cunoștea iubirea cuvenită 
nici față de Dumnezeu, nici față de aproapele. 

Nu pentru păcatul Său s-a rugat Domnul până la 
sudoarea de sânge, -ci pentru pieirea noastră.. Aceasta se 
vede din cuvintele Lui către femeile care plângeau pentru 
EI: „Nu mă plângeți pe Mine, ci vă plângeţi pe voi şi pe 
copiii voştri“ (Lc. XXIII, 28). Totuşi și EI însuși avea 
nevoie să treacă datorită firii omenești prin nevoința unei 
depline chenoze. Pentru acest „Pahar“ s-a rugat El ca om. 
Prin El ni s-a dat nouă descoperirea privitoare la caracterul 
„lui Dumnezeu -— al Iubirii. Desăvârșirea stă în faptul că 

această iubire este smerită, adică se dăruieşte pe sine fără 
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rezerve. Tatăl scade pe Fiul, se deşartă pe sine în 
întregime. Dar şi Fiul întoarce Tatălui totul. Tocmai acest 
act de totală deșertare — a săvârşit Domnul în întruparea . 
Sa atât în Ghetsimani cât și pe Golgota. Tocmai o 
asemenea iubire ne-a poruncit “nouă Hristos: „cine vine la 
Mine şi nu urăște pe tatăl său și pe mama sa și pe femeia 
sa și pe copiii săi și pe fraţii şi surorile sale, ba încă şi 
viaţa sa, nu poate să fie ucenicul Meu“ (Le. XIV, 26). 
„Acela nu este vrednic de Mine“ (Mt. X, 38). Astfel 
numai acela care, mișcat de întreaga sa iubire, asemenea 
mucenicilor, își pierde sufletul în lumea aceasta pentru 
Hristos, „intră Chiar în cer, ca să se înfățișeze înaintea feței 
lui Dumnezeu pentru „o viață nepieritoare“ (Evr. LX, 24; 
VII, 16). 

Sensul jertfei lui Avraam constă în faptul că el, la 

bătrânețe, s-a legat de „fiul făgăduit“, de fiul său Isaac atât 
de mult încât iubirea lui Dumnezeu î îşi pierduse plinătatea. 
Și pentru că iubirea de Dumnezeu să devină din nou „o 
piatră din capul unghiului“ vieții lui, Avraam trebuia să-l 
aducă jertfă: să junghie pe iubitul său fiu. lar când acest 
act a fost săvârșit lăuntric, atunci moartea lui Isaac a 
devenit de prisos: el putea să rămână lângă tatăl său. 

Ceva asemănător se petrece în viaţa creștinului: când o 
patimă sau alta îl desparte de Dumnezeu el se hotărăște să 
facă multe jertfe. Şi dacă actul lăuntric a ajuns în faza 
finală, atunci patimile se retrag și junghierea devine de 
prisos. 

Dar nu aşa stau lucrurile cu Hristos. Domnul și-a 
săvârșit jertfa lăuntrică în Ghetsimani, dar pentru 
„luorare“ (loan XVII, 4) trebuia să sufere până „la sfârșit“ 
și în exterior, căci altminteri nimeni n-ar fi pătruns taina 
răscumpărării. Astfel numai pe Golgota, de data aceasta 
murind, Hristos a exclamat „săvârşitu- s- a“ iar nu în 
Grădina Ghetsimani. 
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Omenirea, în persoana lui Adam, a suferit o cumplită 
alienare, care zace la temelia tuțuror celor ce i-au urmat. 
Căderea Strămoșului a fost o catastrofă de dimensiuni 
cosmice. E necesar pentru noi să ţinem seama de acest 
lucru ca să înțelegem mersul organic (ca să nu spun logic) 
al dezvoltării ce se exprimă în forme politice, dar care 
apare în esență sub formă duhovnicească: „cu moarte veți 
muri“ (Fac. II, 17), de focul care este gata să ne devoreze. 
La boala lui Adam generaţiile de mai târziu au adăugat 
multe alte boli, așa încât întregul trup al omenirii „de la 
talpa piciorului până la creștetul capului este acoperit de 
Tăni și vânătăi care supurează“ (Isaia ], 6). Scheletul însuşi 
este zdrobit. A te atinge de un asemenea organism 
înseamnă a-i pricinui dureri insuportabile. Când, totuşi 
acestea se petrec cu bolile fizice, atunci oamenii se predau 
cu încredere în mâinile medicilor, așteptând cu răbdare 
ajutorul. În planul duhovnicesc se observă invers: orice . 
încercare de a arânja oasele într-o ordine cuvenită, de a 
spăla rănile, care în mod inevitabil sunt însoțite de dureri, 
ei le întâmpină cu duşinănie, ca şi cum medicul ar fi cauza 
durerii. 

Astfel se petrece cu Hristos, unicul tămăduitor ade- 
vărat, prin apariția Sa, i-a supărat pe toţi, arătând întregii 
omeniri boala ei aducătoare de moarte. Pentru fiii căzuți ai 
omenirii nu există nimic și nimeni mai înfricoşător decât 
Hristos-Adevărul. Întreaga lume se teme de El. Sunt atâţia 
care îşi varsă ura asupra-Lui în chip inexplicabil, şi numai 
asupra Lui, tot felul de blasfemii. Dar toți cei care îl 
primesc într-adevăr ca pe Primul-Adevăr, “potrivit unei 
atracții firești spre Adevăr, nu pot să nu- L urmeze. Dar 
aceasta înseamnă să fii purtătorul iubirii Lui, și ca atare 
este inevitabil să fii răstignit în felurite chipuri. = 

Nepreţuită este pentru noi sinceritatea, fie încă parţială, 
profunzimii vieții în Hristos. Printr-o îndelungată nevoință 
noi intrăm treptat, treptat în sensul veșnic şi în caracterul 
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specific al suferinței Lui. Noi înţelegem că nu numai 
calitativ, ci și după puterea lor aceste suferințe depăşesc 
tot ce cunoaște lumea. Noi nu-L înțelegem pe Hristos prin 
nimic ŞI nicăieri. În toate planurile, numai Lui îi aparţine 
întâietatea netrecătoare. Totuşi a năzui spre cunoașterea 
deplină, pe cât posibil, a lui Hristos, noi toți credincioşii 
trebuie s-o facem. În măsura în care vom cunoaște sufe- 
rințele Lui răscumpărătoare se va odihni asupra noastră şi 
slava Lui veşnică: „Slava pe care mi-ai dat-o Mie, Eu am 
dat-o lor“ (loan XVII, 22). Prin El noi devenim. fiii 
Părintelui Celui fără de început. Acum noi știm că 
„nimeni nu vine la Tatăl decât numai prin EI“ (loan XIV, 
6). Aceste cuvinte ale lui Hristos noi le primim. în sensul 
lor absolut. Într-adevăr: dacă nu există în însăşi 
Dumnezeirea dintru început principiul Paternității şi al 
Filiaţiei, atunci nici un fel.de nevoinţă nu va putea să ne 
aducă spre posibilitatea de a schimba în esență însăși 
Existenţa Primordială. 

Hristos este o minune care întrece orice minte. El este 
revelaţia atotperfectă a iubirii lui Dumnezeu Cel în trei 
ipostasuri; tot El ni l-a arătat pe om în posibilitățile lui 
nemărginite. În momentul cunoscut de Dumnezeu noi 
vom fi aduşi la acel hotar nevăzut, care se află între timp 
Şi veșnicie. 'La acest hotar duhovnicesc va trebui ca noi să 
ne hotărâm definitiv pentru veşnicia care ne stă înainte ori 
cu Hristos, în asemănare cu EI, ori în depărtare de El. 
După această alegere hotărâtoare, şi liberă — atât asemă- 
narea cât și diferenţierea vor primi un caracter în afară de 
vreme. Pregătindu- -ne pentru acest eveniment infinit de 
important pentru fiecare din noi, în viața noastră de toate 
zilele noi nu numai odată ne vom clătina: să împlinim 
porunca? ...sau să procedăm potrivit cu patima noastră? 
Treptat în această nevoință de toate zilele ni se va 
deschide taina lui Hristos, dacă noi din dragoste pentru E] 
vom face din cuvântul Lui unica noastră lege a întregii 
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noastre existenţe. Va veni o vreme când vedenia sfințeniei 
smereniei smeritului Dumnezeu-Hristos va topi, ca focul, 
ființa noastră, prefăcând-o într-un integral elan de iubire. 
Plini de scârbă faţă de noi înşine, faţă de răul care se 
cuibăreşte în noi, vom dori să ne asemănăm cu El în 
smerenie, ȘI dorinţa aceasta va fi asemenea setei de 
moarte. În chiar această osteneală după sfinţenie va fi deja 
începutul ei. lubirea ce se înmulțește pentru Domnul în 
chip firesc ne va înrudi cu EI în "mișcările profunde ale 
inimii și în luminările minții. Tabloul, care depășește 
imaginația noastră, se va descoperi în faţa noastră. Marea 
întristare pentru suferinţele oamenilor va strânge inima 
noastră ca un spasm dureros. Vom uita trupul, și numai 
duhul, în măsura accesibilă lui, va intra în râul rugăciunii 
lui Hristos în Ghetsimani. Pe această cale se naște în noi 
cunoașterea Domnului lisus (loan XVII, 3), care în ea 
însăşi este viața veşnică. Pentru dobândirea acestei 
cunoştinţe Apostolul Pavel scrie că „cele ce îmi erau mie 
câştig le-am socotit pentru Hristos pagubă (dreptatea 
legii)“. „Ci mai vârtos toate le socotesc că sunt pagubă 
faţă de înălțimea cunoștinței lui Hristos Iisus Domnul 
meu, pentru care m-am păgubit de toate şi le privesc drept 
gunoaie, ca să câștig pe Hristos, ca să- -L cunosc pe El şi 
puterea învierii Lui şi să fiu părtaș la patimile Lui, și 
asemenea să fiu cu el, în moartea Lui, ca, doar-doar, să 
pot ajunge la învierea cea din morţi“. Dar grăia Pavel 
astfel: „nu că am și apucat răsplata ori că sunt desăvârşit, 
dar alerg după ea ca s-o cuceresc, întrucât cucerit am fost 
şi eu de către Hristos lisus“ (Fil. INI, 7— 14). | 

Marele Pavel a spus că el „n-a ajuns“; ne vom permite 
oare noi să pretindem că suntem egali cu Hristos? Dar o 
oarecare paralelă tot trebuie să existe. Deși o palidă 
asemănare cu Domnul este cu desăvârşire necesară pentru 
ca să purtăm cu înţelepciune numele de creștin. Şi iarăși: 
Pavel tindea să aibă cinste... îi chema pe Corinteni să-l 
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imite ([, 4—16) cum el îl imită pe Hristos. Ceea ce facem şi 
noi acum, ca şi noi să devenim împreună moştenitori cu 
lisus în neveștej ita slavă (Rom. VIII, 17). 

Mă lupt fără de nici un ajutor să vorbesc despre o 
ştiinţă, care e cea mai mare dintre toate cele cunoscute 
pe Pământ şi în Cer. Ea se însușeşte nu în câţiva ani de 
învăţătură “academică, ci în toată viața noastră. 
Cunoştința reală, care nu este abstractă, se "dobândește 
prin participarea la existență printr-o înflăcărată pocăință 
şi petrecerea în duhul poruncilor ni se 'dă nouă această 
cumplită binecuvântare. 

Când o umbră oarecare asemănătoare cu rugăciunea 
din Ghetsimani îl va lumina pe om, atunci el rupe 
legăturile individualităţii egoiste și intră într-o nouă formă 
de existenţă: personală, ipostatică după chipul Ipostasului 
Fiului Unul Născut. A primi iubirea plină de suferință a 
lui Hristos este un dar nepreţuit al Duhului Sfânt, care se 
apropie duhovniceşte de simțirea morţii Lui pe cruce și, 
totodată, de puterile învierii. Unit cu El în asemănarea 
morţii, într-o profundă Tugăciune pentru lume, într-o 
sfâșietoare sete de mântuire a oamenilor, răpeşte de mai 
înainte asemănarea învierii (Rom. Vi, 5; 8, 11). Introdus 
prin puterea coborâtă de Sus în acest nou chip de exis- 
tență, ajunge la „sfârşitul veacurilor“ şi se atinge în mod 
simțit de veşnicia Divină. 

Ipostasul — Persoana este principiul cel dintâi de dimen- 
siuni atotcuprinzătoare în Existenţa Divină Şi tot aşa în cea 
omenească, în existența creată după chipul lui Dumnezeu. 
În afară de acest principiu ipostatic nimic nu există Și nici 
nu poate exista. „Toate printr-însul s-au făcut şi fără El 
nimic nu s-a făcut din tot ce s-a făcut. Întru EI era viață“ 
(loan I, 2-4), „Viaţa sunt Eu! zice Domnul“ (Isaia 49, 18). 
„Eu sunt... Începutul şi sfârşitul. Cel dintâi şi Cel din 
urmă“ (Apoc. 12, 13). „Eu sunt“ (loan VIII, 58). 
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Darurile lui Dumnezeu sunt de nedescris; ele îl fac pe 
om purtătorul plinătăţii existenţei teandrice prin unirea cu 
Hristos în rugăciune, care-L aseamănă cu El. Este un 
privilegiu rar împreunarea stărilor extreme: de suferință a 
iubirii şi de biruința ei. Ridicându-se de la o astfel de 
rugăciune omul printr-o durere de viață făcătoare intră 
încet într-o reală simţire a învierii sufletului său. El vede 
clar că „Hristos, după ce a înviat din morţi, nu mai moare. 
Moartea nu mai are stăpânire peste EI (Rom. VI, 9). 
Biruinţa Lui în veşnicie este inevitabilă. Și duhul se roagă 
înăuntru: Domnul meu. şi Dumnezeul meu... Acum, 
Doamne Isuse Hristoase, după darul neexplorat al puterii 
Tale și al bunăvoinţei Tale faţă de noi şi eu sărmanul și 
săracul trec din moarte la viaţă... Acum eu sunt. 


POSTFAŢĂ 


La începutul acestui secol, cuvântul Domnului a fost 
dat Stareţului Siluan „Ţine-ţi mintea în iad, și nu dispera“. 
Nu pot să precizez data exactă a acestui eveniment. Ar putea 
să fi avut loc în 1906. Nu mai devreme de 1905, lumea a 
luat cunoștință de ecuația lui Einstein: E = mc'. Această 
formulă stă Îa baza ştiinţei şi tehnologiei contemporane. 
Ea a eliberat energie pentru viaţa cotidiană, dar pe de altă 
parte ea a marcat, de asemenea, începutul pregătirii focului 
apocaliptic, gata să înghită întreaga viaţă de pe pământ. 
(Conf. II Petru 3, 7; II Tes. |, 8; Evrei X, 27 şi Luca 27.35). 

De o valoare inestimabilă, 'sfatul dat de Starețul Siluan 
serveşte de ghid numeroşilor creştini în drumul lor spre 
Împărăţia fără de sfârşit (Evrei 12.28). După înțelepciunea 
pe care o cuprinde, “acest sfat preţios este asemănător 
învățăturilor Vechilor Părinţi din Egipt: Antonie, Macarie, 
Sisoe, Pimen şi altora mai puţin cunoscuţi, dar nu mai 
puţin Valoroşi î în lucrările lor. 

“Cuvântul lui Hristos: „Şi nu dispera“ a fost dat prin 
Starețul Siluan pentru epoca noastră, caracterizată printr-o 
disperare generală. Oamenii timpurilor noastre devin, 
adesea contra voinţei lor, complicii morali ai luptelor 
fratricide în diferite” regiuni ale planetei. În starea lor de 
complici morali, care nu se pocăiesc, ei pierd inevitabil 
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harul Sfântului Duh şi, evident, nu mai pot vedea 
nemurirea lor prin înviere. Mai mult, ei nici nu mai tân- 
jesc după această nemurire. (Cu adevărat, în această 
autocomplacere, la o astfel de situație, după moarte, rezidă 
esența spirituală a disperării). 

După ce a primit aceste cuvinte, de la Domnul, Starețul 
Siluan le-a pus imediat în practică. Iată ce spune el despre 
aceasta: „Eu m-am apucat de lucru aşa cum Domnul m-a 
învăţat, sufletul meu devine curat și Duhul mărturisea 
mântuirea Îui“. „Adevărat, adevărat zic vouă. Cel ce 
ascultă cuvintele Mele și crede în Cel ce M-a trimis are 
viață veşnică şi la judecată nu va veni, ci s-a mutat din 
moarte la viață, (loan V. 24). | 

„Dacă tu vrei, îţi voi spune ceea ce eu însumi fac“, a 
zis părintele din Egipt unui frate, care a venit pentru a-i 
cere un sfat duhovnicesc. „Da, părinte, te rog spune-mi-l!“ 
a răspuns acesta. Observăm unele lucruri asemănătoare în 
relația Domnului cu Siluan. Acesta a rugat cu căldură pe 
Domnul să-l învețe cum să biruiască orgoliul ucigător, 
izvorul şi rădăcina răului de toate felurile. Hristos i-a dat o 
învățătură în care se poate clar vedea o analogie asemănă- 
toare cu felul de a lucra atunci când era în trupul nostru. 
Citiţi cu atenție Sfânta Evanghelie și veţi vedea cum 
Hristos, când era preamărit pentru minunile pe care le 
făcea şi în alte împrejurări asemănătoare, amintea 
chinurile ce îl aşteptau: judecata nedreaptă, a lui Caiafa şi. 
a Sinedriului, insultele grosolane ale soldaţilor romani, 
răstignirea ș și moartea pe Cruce, punerea în mormânt... dar 
şi învierea care trebuia să se petreacă după aceea. În cazul 
Stareţului, succesiunea se arată analogică: „M-am apucat 
să lucrez precum Domnul m-a învăţat; sufletul meu se 
curăţise și Duhul mărturisea mântuirea mea“ 

Adevăr, adevărat, zic vouă, că vine ceasul și acum este, 
când morţii vor auzi glasul Fiului lui Dumnezeu şi cei ce 
“vor auzi vor învia (oan V, 25; Luca 21-28). 
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ar naște în Dumnezeu, in frumusetea duhovnicească cea dintâi est 
3 ne conducem după invătătura Evangheliei. Numai o credin 
Hristos este Dumnezeu Atotțiitorul, he va ajuta să ne menţinem 
Iintita a poruncilor Lui”! În aceste goniiiţi rasare o grea luptă cu toa 
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fost atinsă prin însuşi” Domni: idiot ugădiunea cet siidoare d 
Ghetsimani, în care El şi-a dat totul Tatălui Său, pe cruce. EI „a striga 
u glas târg... Du zeul Meu, Dumnezeul Meu! pentru ceăm-ai părâsit?... : 
nou a irigat /$i şiărdat duhul (Mt: XXVII, 46-50). , . 
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